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प्रस्तावना 


प्रात/स्मरणीय मह्दात्मा गोस्वामी तुलसीदास जो निर्विवाद-रूप से 
हिन्दी के सव्रेष्ठ कवि हैं | उनका 'रामचरितमानस” न केवल एक अमर 
काव्य है वरन्‌ वह अपने ढंग का अद्वितीय भी है। “गहरे अध्ययन के 
लिए. वह गीता के समान ही मूल्यवान्‌ ग्रन्थ है।” & फिर भी “यद्यपि 
रामायण विद्धत्ता से पूर्ण अन्य है, किन्तु उसकी भक्ति के प्रभाव के 
मुक्ाबिक्ते उसकी विद्ब्ता का कोई महत्व नहीं रहता |”? | आश्चय है 
कि मानस के इस भक्तिरत पर स्वतंत्र ग्रन्थ लिखने की अब तक किसी ने 
कोई चेष्डा न की। कारपेन्टर महोदय ने अंग्रेज़ी में 'थियोलोजी आफ 
तुलसीदास” लिखा, परन्तु वह एकाज्जी निबन्ध मात्र है। अन्य सज॒नों ने 
मानस के अनन्‍्य-अन्य अज्ञों पर प्रकाश डालते हुए! गोस्वामी जी के तत्व 
सिद्धान्तों और मानस के भक्तिरस पर भी कुछ-कुछ कद दिया है | परन्तु 
इस प्रकार की चर्चा से न तो मानस का प्रकृत उद्देश्य ही मल्री भाँति 
स्पष्ट होता है और न मानस की अद्भुत लोकप्रियता का रहस्य ही भमली 
भाँत्रि विदित होने पाता हैं। मानस का अध्ययन करके हमने जिस 
साज्ोपाज्ञ “तुलसीमतःः का अन्वेषण किया है उसे विद्वन्मण्डली के 
समक्ष उपस्यित करने के अभिप्राय से द्दी हमने यद्ट निवन्ध लिखा है| 
इमारा दृढ़ निश्चय है कि रामचरितभानत” न तो काव्यकला की प्रेरणा 
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से तैयार हुआ है न इतिहासप्रेम की प्रेरणा से | वह यथाथथतः लोकहित 
की भावना से प्रेरित होकर निर्मित हुआ है। रामकथा और काव्यकला 
तो उस लोकद्दित की भावना के आवरण रूप हैं। इसी लोकह्वित की 
भावना के कारण गोस्वामी जी ऐसी बातें कह गये हैं जो एकत्र को जाने 
पर अनायास ही “भक्तिशात्र” का रूप धारण कर लेती हैं | वह भक्ति- 
शास्त्र भी ऐसा-बैसा नहीं। उसमें न केवल बुद्धिवाद ओर हृदयवाद का 
सुन्दर सामझस्य है, न केवल सनातन हिन्दूघम--ओर सनातन हिन्दू 
धर्म ही क्‍यों समग्र मानवधरम--के विशुद्धरूप का पूण परिचय हे, 
वरन्‌ वह एकदम नकद धर्म है जो हिन्दू-अ्रहित्दू समी को समान रूप से 
सम्मान्य हो सकता है| ऐसा अच्छा शास्त्र श्रनोखे काव्यकौशल के साथ 
कहा जाने के कारण आज न केवल उत्तरीय भारत भे घर घर गूँज रद्द 
है वरन्‌ समग्र भारत में ओर भारत के बाहर भी अ्रपना विलक्षण गौरव 
स्थापित किये हुए है । 

हमारा निबन्ध श्राठ परिच्छेदों में विभक्त हुआ हे। पहिले परिच्छेद 
में इमने गोस्वामी जी और उनकी रचनाओ के सम्बन्ध में कुछ विचार 
प्रकट किये हैं । इसी परिच्छेद में मानस कौ महत्ता, उसकी प्रामाणिक 
प्रतियाँ, उसके टीकाकर और आलोचक, उसकी षडद्भ परीक्षा आदि के 
विषय हैं | दूसरे परिच्छेद में हमने भारतीय भक्तिमार्ग के इतिहास, भक्ति 
की परिभाषा ओर भत्तिमाग के गुण-दोषों को चर्चा की है। तुलसीमत 
को भली भाँति समझने के लिए, हमारे विचार में, भूमिका-रूप से इन 
दोनों परिच्छेदों को आवश्यकता थी | प्रथम परिच्छेद में इमते लक्ष्मण 
जी के प्रति कद्दी गईं भगवद्गीता का संक्षित विवेचन करके तुलसीमत 
का साराश दे दिया है और द्वितीय परिच्छेद में हमने यह बता दिया है 
कि तुलसीमत किस प्रकार अखिल भारतीय भक्तिमार्ग का निर्दोष प्रति- 
निधि बना हुआ है | तृतीय परिच्छेद भें हमने आराधक (जीव ) की 
चर्चा की है और चतुर्थ में आराध्य ( राम ) की | तृतीय परिच्छेद 
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में जीवों की चर्चा के साथ ही साथ साधुमत और लोकमत के 
सामझस्य का भी कुछ दिग्दशन है तथा “भक्ति भक्त भगवन्त शुरु? 
के ऐक्य का भी कुछ रहस्योद्धाटन है। चतुर्थ परिच्छेद में राम के 
इष्टदेवल्व और उनके त्रेविध्य का--निराकार भाव, सुराकार भाव और 
नराकार भाव का--विस्तृत विवेचन है। साथ ही वैज्ञानिक ढंग पर 
राजनीतिक दृष्टिकोण से रामकथा का स्पष्टीकरण करने की चेष्टा भी 
की गई है। शेष परिच्छेदों में आराधना के सिद्धान्तों पर विचार किया 
गया है | पद्मम परिच्छेद में पहिले तो उस “माया” पर विचार किया 
गया है जो आराधक ( जीव ) को आराध्य ( ब्रह्म ) से अलग रखती 
है। फिर कम, ज्ञान और भा के मार्गों की चर्चा करके धरम और ज्ञान- 
बैराग्य का कुछ विस्तृत विवेचन किया गया है। धष्ठ परिच्छेद में भक्ति 
की परिभाषा, उसका महत्व, उसमें श्रद्धा के साथ विवेक और श्रासक्ति 
के साथ वैराग्य का समन्वय, ज्ञानमार्ग के साथ उसकी ठुलना आदि 
विषय हैं | सतम परिच्छे में भक्ति के साधनों की चर्चा है जिसमे कृपा 
ओऔर-क्रिया का सामझस्य बताते हुए, तीसरे प्रकार की नवधा भक्ति का 
कुछ विस्तृत उल्लेख है। अध्टम परिच्छेद मे ब््य॑ विषय का उपसहार 
है । इसमें तुललीमत की विशेषता और इस विशेषता के कारणों की 
चर्चा है। वर्णित विषय के विशेष विवरण के लिये पाठकों को विषयत्तूची 
देखनी चाहिए । 
यह निवन्ध एक थिसिसः के रूप में लिखा गया है, इस लिये इसकी 
मौलिकता के सम्बन्ध में भी कुछ लिख देना आवश्यक है | जिस प्रकार 
का विषय दहमने चुना है उसमें या तो सामग्री की परख के सम्बन्ध से 
मौलिकता होगी या उस सामग्री के सकलन में मौलिकता होगी या उस 
सामग्री के उपयोग में मौलिकता होगी | गोस्वामी जी ने अपने अन्थ के 
पात्र में भरकर जो सामग्री हम लोगों के सामने रख दी है उसका पूरा- 
पूरा मूल्य आँक ले जाना--उसकी पूरी-पूरी परख कर लेना--आखसान 
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नहीं है| कई पंक्तियों के सम्बन्ध में मिन्न-मिन्न थीकाकारों ने भिन्न-मिन्न 
अथ किये हैं | इमने भी मौलिक अर्थों की बानगी अपने इस निबन्ध में, 
विशेषकर अन्तिम परिच्छेद में, दी है। साथ ही चार घाटों कौ आलो- 
चना, साधुमत ओर लोकमत के तक, और श्रद्धा के तथा आसक्ति ओर 
विरक्ति के समन्वय की चर्चा, सीता भरत राम ओर शकर के निदोंष 
चरितों में “भक्ति भक्त भगवन्त गुरु” की कक, आराध्य के त्रेविध्य 
का विवेचन, गोस्वामी जो की नयी नवधा भक्ति का रहस्योद्घाटन, 
आदि ऐसे विधय हैं जो मोलिक कहे जा सकते हैं। क' ने इस पक्ति 
अथवा प्रतक्ल का ऐसा भाव लिया है 'खः ने वेसा भाव लिया है 
परन्तु वास्तव में इसका रहस्य दोनों से भिन्न है जो इस प्रकार है ।” इस 
ढंग की श्रालोचना मौलिक ही कहाती है ओर इस ग्रन्थ में ऐसी 
मौलिकता का श्रभाव नहीं है । यह सब तो हुईं सामग्री की परख के 
सम्बन्ध की मौलिकता | द्वितीय प्रकार की मौलिकता में प्रस्तुत सामग्री 
के सकलन की बात आती है | इस सकलन की प्रक्रिया में किस वस्तु 
अथवा पक्ति का सय्रद्द करना ओर किसका त्याग करना तथा झंग्रहीत 
विषयों और पक्तियों का किस प्रकार वर्गीकरण करना यही मोलिकता 
का विषय है। हमें तो अपने निबन्ध के सम्बन्ध में इसी अश पर बहुत 
अधिक परिश्रम करना पड़ा है। अपनी समझ से हमने मानस की ऐसी 
एक भी पक्ति नहीं छोड़ी जो किसी न किसी रूप से हमारे वर्य विषय 
पर प्रकाश डाल रही हो | ऐसी लगभग ३५०० पक्तियों को स्वतंत्र क्रम 
से जमाकर प्रकाशित कर देना ही किसी भी अ्रनुसंधानकारी लेखक के 
लिये पर्याप्त समझा जा सकता है। अपने निबन्ध की कलेवर बृद्धि के 
भय से ही हमने अपने इस सग्रह को 'मानसमन्थन! नाम से एक 
स्वतत्न प्रथ के रूप भें प्रकाशित किया है| इस सग्रह के कारण हमे इस 
बात का संतोष है कि हमने इस निबन्ध में जो कुछु लिखा है वह मानस 
के किसो आशिक आधार को ल्ञेकर नहीं वरन्‌ उसकी समून्ची उक्तियों का 
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सामझस्य करते हुए लिखा है। हाथी न तो सेंड़ की आकार का हैन 
पेंछु के आकार का न पैर के आकार का। हाथी का अकृत आकार वही 
बता सकता है जिसने सभी अवयबों से परिपूर्ण समूचे हाथी को एक 
स्थान पर देखा है। ठुलसी-सिद्धान्त का भी यही हाल है | वह वृहत्काय 
मानस में यत्र-तत्र बिखरा पड़ा है। उसे एकत्र करके सुन्दर क्रम से 
जमाया जाय तब पता चलेगा कि वह क्‍या हे और कितना मूल्यवान्‌ 
है। अन्यथा कोई लेखक गोस्वामी जो को विशिष्टाद्वैतवादी कोई दोता- 
द्वैतवादी, कोई किसान, कोई चाँदी का रोज़गारी, आदि कहता रहेगा; 
कोई उनके आराध्य को शरीरी, कोई श्रशरीरी, कोई साकेतविह्यरी, 
कोई मर्यादा, पुरुषोत्तम आदि कहता रहेगा; कोई उनके भक्तिपय को 
साधुओं को सम्पत्ति कोई जनता की सम्पत्ति, कोई उसे ज्ञानमार्ग से हीन, 
कोई भ्रेष्ठ कोई सहायक और कोई विरोधी आदि कहता रहेगा; और 
प्रमाण में अपने अपने ढंग की पक्तिया भी पेश करता जायगा | अब 
रही सामग्री के उपयोग की मौलिकता | सो हमने गोस्वामी जी द्वारा 
प्रदान की हुईं सामग्री से भक्तिशाज्ष का--जिसे हम तुलसीसत मी कह 
रहे हें--जैता भवन तैयार किया है वह विवेचकों के समक्ष उपस्थित 
हो है। इस मकान का मलसा तो गोस्वामी जी भद्दाराज ने दिया है 
परन्तु नक्शा हमारा निज का है | सन्तोष की बात तो यह है कि मानस 
द्वारा गोस्वामी जी की दी हुईं समूची सामग्री इस नक्शे मे इस प्रकार 
ठीक बैठ गई है कि शाज््र का कोई भो अज्ज न तो न्यून होने पाया और 
न बिकृत ही होने पाया है | इस नक्शे की ख़ूबी यह है कि इसमें गीता 
से लेकर गाधीवाद तक के सभी भारतीय साम्प्रदायिक तत्वों का समावेश 
हो गया है और यह भारतीय हिन्दूघमें के साथ ही साथ अखिल जगत 
के मानवधम का आश्यस्थल्न-सा वन गया है | इसें तो विश्वास है कि 
वुलसीमत का यह घममन्दिर भारतीय साहित्य में अपना विशेष स्थान 
रखेगा क्योंकि यह निबन्ध केवल एक कवि के कुछ विचारों अयवा 
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सिद्धान्तों पर ही प्रकाश डालने के उद्देश्य से नहीं लिखा गया है बरन्‌ 
अखिल विद्वन्मरड॒ली की धर्मे-सम्बन्धिनी विचारधारा की प्रयति में 
विशिष्ट सहयोग देने के उदश्य से लिखा गया है | हम अपने उद्देश्य 
और प्रयत्न में सफल हुए हैं श्रथवा असफल यह दूसरी बात है। इसका 
निर्यय इम पर नहीं वरन्‌ सुविज्ञ विवेचक महोदयों पर निभर है। 


प्रमुख पुस्तक जिनसे उडरण लिये गये हैं ओर 
जिनका उल्लेख इस गन्य हुआ है । 


(१ ) ऋग्वेद, यजुवेद और उपनिषदे। 
(२) गीता और महाभारत | 
(३ ) भीमद्भागवत आदि पुराणपग्रल्य, भक्तिसूच् ( नारद और 
शार्डिल्य कृत ) तथा नारदपञ्वरात्र | 
(४ ) आचार्य शंकर के अनेक गन्थ | 
(५ ) दरिभक्तिस्सामृतसिंधु, भगवद्भक्तिरसायन, वैष्णवमत्ताब्ज- 
भास्कर, श्रीरामपटल, रामाचनचन्द्रिका आदि साम्प्रदायिक अन्य | 
(६) आहिकसूघ्रावली, सुराचनचन्द्रिका आदि वैधी पूजापद्धति 
के द्योतक ग्रन्थ । 
(७ ) कुलाणवतत्र आदि कुछ तंत्रगनन्थ | 
(८ ) इनसाइक्लोपीडिया ब्रिटनिका | 
इनसाइक्लोपीडिया आफ रिलौजन एंड एथिक्स | 
वसुमहोदयक्ृत हिन्दीविश्वकोष | 
(९ ) (क) शैविज््म, वैष्णविज्म इत्यादि--भाडारकर कृत | 
(ख) अरलीं हिस्द्री आफ वैष्णव सेक्‍्ट--रायचोधरी कृत । 
(ग) अली हिस्ट्री आफ वैष्णविज्म इन साउथ इंडिया--के० 
ऐयगार कृत | 
(घ) रामानन्द टू रामतीर्य--जी ० ए.० नटसन कृत | 
(१०) (क) कबीर आदि सन्त कवियों की रचनाएं | 
(ख) जायसी आदि सूफी कवियों की रचनाएं । 


(२) 


(गं) दूरदास आदि कृष्णुभक्त कवियों की रचनाएं । 

(११) संस्कृत की रामायणों ( वाल्मीकि रामायण, अध्यात्म रामा- 
यण श्रादि )। ; 

(१२) गोस्वामीजी के द्वादश अन्य तथा रामचरितमानस की श्रने- 
कानेक प्रतियाँ और मानसपीयूष आदि अनेकानेक ठीकाएं | 

(१३) गोस्वामीजी की जीवनी के सम्बन्ध में मक्तमाल, मूलगोसाई 
चरिन आदि अनेक ग्रन्थ | 

(१४) तुलसीदास जी की रचनाओं पर डाक्टर सर ग्रियसन, मेकफी, 
कारपेण्टर, आ्राचाय पं० रामचन्द्र शुक्ल, बाबू श्यामसुन्दरदास तथा 
डाक्टर बड़थ्वाल, रामदास गौड़ मिश्रबन्, सदगुरुशरण, माताप्रसाद, 
जामदार, विजयानन्द त्रिपाठी, बाबूराम युक्तिविशारद आदि के लिखे 
हुए आलोचनात्मक अन्य । 

(१४) श्रनेकानेक मानसप्रेमियों के प्रवचन तथा लेख आदि | 

(१६) (अ) महात्मा गाधी, डाक्टर भगवानूदास आदि प्रमुख 
विद्वानों के धमेविषयक लेख ओर व्याख्यान तथा (आं) कल्याण आदि 
अनेकानेक पतन्न-पत्रिकाएं ' 


-अदीनकीधटे- 


विषय-सूची 
९, गोस्वामी जी और मानस 


गोस्वामी जी का जीवनचरित--इस सम्बन्ध में भक्तमाल, तुलसी- 
चरित, मूल गोसाईचरिंत और दो सौ वावन वैष्णवों की वार्ता पर 
विचार--वाल्यकाल की शिक्षा--गोस्वामी जी के गुरु-गोस्वामी जी 
का संस्कृत-शान--उनके चमत्कार--प्रन्थवूचौ--एकादश ग्रन्थों का 
संक्षित परिचय--मानस की महत्ता--मानस की प्रामाणिक प्रति-- 
मानस के टीकाकार और आलोचक--गोक्ष्यामी जी का मानस विरति- 
विवेकसंयुक्त हरिसक्तिशात्र है--तुलसीमत की चचा--षड़द्ध परीक्षा-- 
इस निष्कर्ष से अनेकानेक अ्मों का आप ही आप निरसन--मानस में 
भगवान्‌ और उनके भक्तों की ही कथा है--इस प्रसद्ध मे रावण- 
चरित्रचर्चा--मानस के चार घाठ--मानस की २५, स्तुतियां ओर २२ 
गीताएँ--लक्ष्मण जी के प्रति कही कई भअक्तियोग-सम्बन्धिनों सगवदू- 
गीता और उसका रहस्य--तत्वसिद्धान्त और अर्थगाभीय की वानगी। 
पृष्ठ १-४० 


२, भारतोय भक्तिमार्ग 


भक्तिमार्ग का इतिहास:-- 
तक और श्रद्धा का मेल--भारतीय अक्तिमा्ग वेदों के समान 
प्राचीन है--निगम साहित्य में दूयथं ( विष्णु ) और अग्नि ( रुद्र ) 


[२ |] 


पूजा--आगम साहित्य में वैधी उपासना-पद्धतिया--पुराण साहित्य में 
इष्टदेवों की चर्चा--भक्तिरसरूपी तीथराज के लिग्रे आगम निगम पुराण 
की तरिवेणी--रुद्ध ( महादेव ) पूजा में आय अनाय॑ संस्कृति का 
सामझस्य--भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही वे सुप्रसिद्ध आदि आचाय॑ हैं जिन्होंने 
वैदिक धमें में सुधार कर के वैष्णव धर्म की नींव डाली--अवतार- 
बाद--रामावतार--वैष्णव धमें का विकास और उसके आचार्य-- 
कृष्णोपासना तथा रामोपासना के मेदोपभेद और प्रमुख झ्राचाय--सभी 
धर्माचार्यों के तत्वों को एक में समेटने की ओर गोस्वामी जी का प्रयत्न | 
भक्ति की प्रिभाषा;-- 
वैधी भक्ति के ५ अंग;--( १ ) उपास्य (२) उपासक (३) 
पूजाद्॒व्य (४) पूजाबिधि और (५ ) मंत्रजप, इन पाचों अंगों के 
रहस्यों का दिग्दशन--वैधी भक्ति की उपयोगिता--रागात्मिका भक्ति 
क्षौर उसका उद्रेक--भक्तिसस--सकाम और निष्काम भक्ति--विवेक 
वैराग्य -नवधा भक्ति--राग्रात्मिका भक्ति के तीन प्रधान साधन-- 
गोस्वामी जी और भक्तिमार्ग | 
भक्तिमार्ग के गुणदोष:-- 
गुण:--( १ ) लोकधम के लिये वही उपयुक्त हैं (२) वह अम्युदय 
और निःश्रेयस प्रदान करता है ( ३ ) वहद्धदय को शुद्ध, 
सबल और सरस बनाता हैं ( ४) अन्य गुण ययाः-- 
(अर ) आदश्श की ओर आकर्षण (आ ) अहंकार- 
विगलन ( इ ) मन को विश्रान्ति-प्रदान | 
दोष+--( १ ) इश्देवों में मेददृष्टि के कारण साम्प्रदायिकता (२) 
भाग्यवाद का प्रावत्य ( ३ ) अन्ध विश्वास और चेष- 
प्रवद्धना ( ४ ) अत्य दोष यथा;--( अर ) आडम्बर- 
ग्रिवता (आ ) विलासिता (ह ) दास्व मनोइत्ति-- 
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अपने मक्तिमार्ग को दोषों से बचाने के सम्बन्ध में 
गोस्वामी जी का प्रयत्ष | पृष्ठ ४१-८१ 


३, जीव-कीटियाँ 


दाशंनिकों की विचारधाराश्रों का केन्द्र है (जीव का कल्याण”-- 
त्रिविध जीवः--( के) विषयों (ख ) साधक और (ग ) सिद्ध-- 
ग्षियी जीव के प्रकरण में गोस्वामी जी कृत इन्द्रादि देवनिन्‍्दा तथा 
नारीनिन्दा--साधक जीव के प्रकरण में मानसरोग-विवेचन--तपिद्ध 
जीवों की महिमा--दु्जनों का त्याग और सज्जनों की सद्भति--हु्जनों 
में खल और राक्षस तथा उनके सुधार के उपाय--उज्जनों मे (अर ) 
सन्त (आ ) आह्षण ( आह्मण-सेवा का रहस्य ) ( इ ) इष्टमित्र और 
गुरुजन ( गुरुतत्वविवेचन ) तथा (ई) भक्तों कौ चर्चा--भक्तों की 
प्रधान भावनाएं--मानवेतर योनियों के जीव--इन्द्रादि वैदिक देव, 
त्रिदेव, पञ्मदेव, चतुव्यू ह, पद्मायतन आदि की चर्चा--“भक्ति भक्त 
भगवन्त गुर” के अनुसार सीता, भरत, राम और शंकर की सर्वाज्न 
निर्दोष चरितचर्चा | पृष्ठ ८२-१ ३१ 


४ तुलसी के राम 


भक्ति के लिये इष्टदेव की आवश्यकता--राम का इष्टदेवत्व-- 
उनका ब्रह्मत ( निराकारसाव ), महाविष्णुत्व ( सुराकारभाव ) और 
मर्यादापुरुषोच्तमत्व ( नराकारभाव )--ब्रक्म राम वास्तव में निगुण हैं 
परन्तु वे ही सगुण भी कहे जाते हैं--वे स्वंब्यापी और विश्वरूप हैँ. 


[४ ]] 


विष्णुराम शरीरी होकर भी (व्यक्तित्ववान होकंर भी ) अद्वितीय हैं 
और जड़चेतन तत्वों के प्रभु होकर तिदेवों तथा पञ्मंदेवों पर भी अपना 
प्रभाव रखते हैं--उनके 'नाम, रूप, लौला, घाम! की चर्चा--उनकी 
लौलाओं का रहस्य--उनका ओऔदाय, कारण्य ओर शररण्यत्व--उनके 
गुण कम स्वभाव--उनकी लीलाओं का आधार और उद्देश्य--मर्यादा- 
पुरुषोत्तम राम, आकृति प्रकृति और परित्यित तीनों दृश्यों से आदश- 
पुरुष हैं--रामचन्द्र जी के समय का राजनैतिक वातावरण--रामचरित्र 
के आदशरशशत्व पर शकाएं--अ्रवतारवबाद श्रद्धा पर आश्रित है---उसकी 
उपयोगिता--भगवद्भाव के त्रेविध्य का रहस्य--( ध्यानार्थ भगवान्‌ 
राम की अनेक माँकियों का तत्व )--अपने अपने राम--गोस्वामी जी 
के राम | पृष्ठ १३२-१ ८१ 


४, विरति विवेक 


भगवान्‌ की लीला--जीव और ब्क्ष--माया श्रोर उसकी उप- 
योगिता--माया की अ्रवास्तविकता---नियतिचक्र भ्रोर घुरुषाथ --अविद्या 
ओर उसका परिवार--व्यक्तित्वामिमान के विष्वस से अविद्या का 
विध्वस--एतदर्थ कमें ज्ञान और भक्ति के माग--“ध्मे ते विरति” 
का रहस्य--व्यक्तिपरक धम्म, कुट्म्पपरक धर्म और राष्ट्रपरक घमे-- 
राजनीति और मानवधर्म--युगधर्म--धमेरथ---श्रनासक्ति---वैराप्यमार्ग 
(कर्मेमार्ग ) की अपेक्षा शानमाग की श्रेष्टट---विवेकमाग ( ज्ञानसाग ) 
“-अद्ेत और विशिष्टह्वेव--गोस्वामी जी और अद्देतववाद--श्रद्वेत 
और विशिष्टाह्ेत मतों का सामझस्य--गोस्वामी जी के तत्वस्तिद्धान्त-- 
विज्ञानदीप-- गोस्वामी जी की शब्दावली । 
पृष्ठ १८&०२-२३० 


[४५ ] 
६, हरिभक्तिपथ्‌ 


“अतिसम्मत हरिभक्तिपय सयुत विरति विवेक” ही गोस्वामी जी का 
अभीष्ट मक्तिमार्ग है---“भक्ति” शब्द पर विचार--भक्ति का अतिव्यापक 
रूप, व्यापक रूप और प्रकृति रूप--गोस्वामी जी द्वारा कयित भक्ति 
की परिभाषा--उस परिभाषा का अय॑---/हरि” शब्द पर विचार-- 
हरिनाम की विशेषताएं---संयुत विरति विवेक!” शब्द पर विचार-- 
विवेकदृष्टि ओर वेराग्यदृष्टि का महत्व--भ्रद्धा और आसक्ति के साथ 
विवेक और वैराग्य का समत्वय--“श्रुतिसम्मत” शब्द पर विचार-- 
भारतीयों के लिये श्रुति का महत्व--/पथ” शब्द पर विचार--शानमार्ग 
और भक्तिमाग की ठुलना--भक्तिपथ कौ महत्ता । पृष्ठ २३१-२७२ 


७, भक्ति के साधन 


भक्ति के साधन असीम हँ--भागवत और अध्यात्म रामायण के 
अनुसार दो प्रकार कौ नवधा भक्तिपद्धति--गोस्वामी जी द्वारा कथित 
नवधा भक्ति, ससधा भक्ति, चतुर्दशधा भक्ति, भक्तिमणि और भक्ति- 
संजीवनी--भक्ति की कृपासाध्यता और क्रियासाध्यता--कृषा और 
क्रिया का सामझस्य--अन्य अनिवाय साधन--प्रेमासक्ति--नामजप-- 
सत्सज्ञ--तीसरे प्रकार की नवधा भक्ति। पृष्ठ २७३-३२५ 


८ तुलसीमत की विशेषता 


तुलसीमत--उसकी विशेषता--( १) वह स्वयं बहुत उत्तम 
सिद्धान्त है--( श्र) उसमें बुद्धिवाद और द्वुदयवाद का सुन्दर सामझस्य 
है--उसमें उत्तक है, अद्वेतवाद है, पाप के मूल को विश्वंस करने कौ 
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बात है, हृदयवाद की सभी प्रधान विशेषताएं हैं और इन दोनों का 
सुन्दर सम्मेलन हं--( आ ) वह सनातन हिन्दू धर्म का विशद्ध रूप 
है--हिन्दू धर्म को विशालता और व्यापकता--हिन्दूघम में भारतीय 
उस्कृति और मानवधमे का मेंल--व्यावह्वरिक धर्म ( जातिभेद, 
बाह्याचार आदि ) का संस्कार--तुलसीमत में गीता से लेकर गाधीवाद 
तक की सामग्री--( इ ) वह नकद धर्म है। (२) वह अनोखे 
काव्यकौशल के साथ कहां गया है-गोस्थामी जी का काव्य- 
कौशल--( अर ) शब्दकोष--( आ ) शब्दस्थापन--( इ ) वाक्य- 
स्‍्वना--( ६ ) प्रवन्धतौष्ठव--( उ ) भाषाविलास--( ऊ ) भावामि- 
व्यक्ति--( ऋ ) रसचमत्कार--( ऋ ) अलक्षार-विधान-- (ए ) 
चरित्नचित्रण--( ऐ. ) गोस्वामी जी का कथानक-निर्वाचन--उपसहार | 
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तुलसी-दशन 
प्रथम परिच्छेद 


गोस्वोमी जी ओर मानस 


मानव समुदाय भे सामान्यतः यही देखा जाता है कि लोग आम 
के फल खाते हैं उसको जड़ों का निरीक्षण नहीं करते, मधुर भरने का 
शीतल जल पीकर प्रसन्न होते हैं उसके स्ोत की छानबोन नहीं किया 
करते | ठीक इसी तरद्द वे लोग किसी तत्कवि की रचनाश्रों का सुरस तो 
अवश्य चखना चाहते है परन्तु उसके व्यक्तित्व से अ्रथवा उसकी 
जीवनी से वैसा वास्ता नहीं रखते | यही कारण है कि केवल तीन सो 
वर्ष पूव इसी भारत मे सुदीर्ध काल तक विद्यमान रहनेवाले हिन्दी के 
सर्वश्रेष्ठ महाकवि का जीवनचरित्र अब तक रहस्थमय बना हुआ हे । 

कोई उन्हें कान्यकुब्ज कहते हैं कोई सरयूपारीण और कोई सनाव्य | 
कोई उन्हें मिश्र कहते हैं कोई दुबे ओर कोई शुक्ल | कोई उनके 
जन्मस्थान होने का गौरव राजापुर को देते हैं कोई तारी को और केाई 
सारों ( सूकर क्षेत्र ) को | कोई उनका जन्म सवत्‌ १५५४ मानते हैं कोई 
१४८३ कोई १४८९ | कोई भ्रावण शुक्ल सप्तमी को उनकी जन्म 
तिथि मानते हैं ओर कोई निधनतिथि । इसी प्रकार न जाने कितने 
मतभेद उनकी जीवनी के विषय में आज दिन तक विद्यमान हैं । 

“कल्याण” भाग ११ स ख्या ३ के पृष्ट ७७३ में श्री बालकरामजी 
विनायक ने “ओरीगोस्वामी जी के नामराशी” शौधक एक लेख लिखकर 


ई दुलसी-दर्शन 


चार चार तुलसीदासों के अस्तित्व की चर्चा की हैं और उन चारों को 
न केवल रामभक्त कवि वरन्‌ परस्पर सम्बद्ध बताया है। हिंदी यंसार 
आज जिन तुलसीदास को सर्वश्रेष्ठ पद प्रदान कर रहा है वे प्रचलित 
रामचरितमानस के रचयिता तुलसीदास हैं न कि दूसरे कोई तुलसीदास। 
ये ही “मानतजुत बारह रतन प्रगटे धारे साग्तरत” कहे जाते हैं। इन्हीं 
की चर्चा भक्तमाल आदि प्रामाणिक ग्रन्थों में है ऐसा श्रीवालकरामजी 
विनायक भी मानते हैं। हमारा भी प्रयोजन इन्हीं तुलसीदास जौ से है 
न कि किसी दूसरे से। ओर इन्हीं तुलसीदास जी की जीवनी के वर्बंध में 
हम देख रहे हैं कि हिन्दी भाषा के विद्वान लोग श्रव तक किसी निश्चित 
मत पर नहीं पहुँच सके हैं।. 

महात्मा नाभादासु जी गोस्वामी तुलसीदास जी के समकालीन थे | 
उन्होंने अपने मक्तमाल में केवल एक छुन्द गोस्वामी जी के सम्बन्ध में 
लिखा है। उनके शिष्य प्रियादास जी ने स० १७६९ में उस एक छुन्द 
की दीका के रूप से ११ कवित्त लिखे हैं । इन कविचों में गोस्वामी जी 
के जीवन के सम्बन्ध की प्रधान प्रधान घटनाओं का उल्लेख है | राजा 
प्रतापसिद्द जी ने अपने भक्तकल्पद्कुम ग्रन्थ में, महाराजा विश्वनाथसिंह 
जी ने अपने मक्तमाल भन्ध में भर महाराजा रघुराजसिंद जी ने श्रपने 
रामरतिकावली ग्रन्थ में प्रियादास जी की टीका का ही विशेष श्राधार 
लेकर गोल्वामी जी का चरित्र लिखा है। रानी कमलकंबरि जी ने, कुर्मी 
बैजनाथ जी ले, पं० महादेवप्रसाद* त्रिपाठी ने ओर शिवसिह-सरोजकार 
श्रीशिवरसिहद सेंगर ने प्रियादास जी की ठीका के साथ किवदन्तियों का भी 
आधार लिया है। आधुनिक ढग पर खूब छानबीन और ताकिक 
प्रणाली के साथ गोलवामी जी की जीवनी लिखने का पहिला श्रेय सर 
जाज॑ प्रियर्तन महोदय को है जिन्होंने परिडित रामगुलाम द्विवेदी और 
महामहोपाध्याय पं» सुधाकर द्विवेदी आदि की सहायता से अपनी 
२०६८४ ०) 7 एणै४098” नामक धारावाहिक लेखमाला में गोस्वामी 


गोत्वामी जी और मानत॑ 


३३४ 


जी का जीवनचरित्र लिखा &| आ्राउज्ञ, ग्रोव्ज्ञ आदि विदेशी विद्वानों ने 
तथा अनेकानेक देशो विद्वानों ने उन्हीं के लेखों को आधार माना है। 
कहना न होगा कि इनका भी आधार किवदन्तियों श्रोर गोस्वामी जी 
के ग्रन्थों के साथ ही साथ वही प्रियादास जी की टीका थी | 

अभी हाल में तुलसीचरित तथा मूलगोसाइंचरित नामक दो अन्य 
उपलब्ध हुए हैं जो गोत्वामी जी के समकालीन उनके दो शिष्यों के-- 
रघुबरदास तथा वेणीमाधवदास के-रचें हुए कहे जाते हैं| वाबा 
रघुबरदासकृत कहे जाने वाले ठुलसीचरित की प्रामाणिकता एकदम 
संदिग्ध है जैता कि लाला शिवनन्दनरद्दाय के लेख से विदित होता 
है।। वावा वेणीमाघवदास रचित मूलगोसाइंचरित वहुमत से प्रामा- 
णिक्र माना जा रहा है। यद्यपि पं० रामनरेश जी त्रिपाठी ने उसकी 
प्रामाणिकता के खण्डन में अपनी भूमिका के कई पृष्ठ ख़च कर दिये 
हैं| | परन्तु उनके तक एकदम अकाट्थ नहीं हैं| इस सम्बन्ध में हमने 
आचार पं० रामचन्द्र जी शुक्ल से तथा बाबू रासदास गौड़ से वातचीत 
की थी | त्रिपाठी जी के तकों के सम्बन्ध में उनकी भी यही सम्मति है। 
बाबू रामदास जी गौड़ तो निश्चयपूर्वक मूल ग्रोस्वामी चरित्र को प्रामा- 
णिक मानते हैं क्‍योंकि उन्होंने उसकी एक बहुत प्राचीन प्रति रूत; 
देखी है 9 । बाबू माताप्रसाद गुप्त ने तुलसीसन्दर्भ में “मूलगोस्वामी- 
चरित की ऐतिहातिकता पर कुछ विचार” प्रकट किये हैं जिनके आधार 





इंडियन एंटिक्वेरीज़ञ १८६३ | 
* गोस्वामी तुलसीदास ( बावू श्मासुन्द्रदास और महाशय बढड- 
थ्वात्न कृत ) पृष्ट १९। 
“देखिये पृष्ठ १३ से ६६ । 
$ खेद है कि इस समय इस संसार में न तो बाबू रामदास गौड़ 
रहे और न पं० रामचन्द्र शुक्ल ही । 


ड तुलसी-दशन 


पर उन्होंने इसे अप्रामाणिक ठदराने की चेष्ठा की है । उधर डाक्टर 
बड़थ्वाल महोदय ने अपने कथन की पुष्टि में “मूलगोसाइंचरित की 
प्रामाणिकता? ७ शीषक एक लेख भी छुपवाया है। भविष्य में मूल- 
गोसाइचरित की प्रामाणिकता अठल रहेगी श्रथवा नहीं यह निश्चय के 
साथ नहीं कटद्दा जा सकता | 
पं० रामनरेश जी त्रिपाठी ने “दो सौ बावन वेष्णवों की वार्ता” 
नामक गद्य अन्थ में नन्‍्ददास जी के जीवनचरित के साथ उल्लिखित 
गोस्वामी जी की चर्चा पर कुछ अ्रधिक ज़ोर दिया हैं। आचाय॑ पं० 
रामचन्द्र जी शुक्ल से हमें विदित हुआ है कि इस ग्रन्थ के अनेक 
उत्करण अनेक भाँति के लिखे हुए मिलते हैं ओर यह औरगज़ेत्र से 
पहिले का लिखा हुआ कदापि नहीं माना जा सकता । तव फिर इसकी 
'मा्णिकता के सम्बन्ध में कुछ कहना ही व्यथ दे | 
हमारा उद्देश्य इमें बाध्य करता हैं कि हम इन प्राचीन ग्रन्थों कौ 
परस्पर विरुद्ध बातों की उलभने सुन्षकाने का प्रवत्न छोड़कर गोत्वामी 
जी के जीवन की सवमान्य और कुछ आवश्यक बातें ही यहाँ लिखकर 
$पने बस्य॑ विषय पर आ जावें। यह निश्चित है कि गोस्वामी जी 
प्मषण थे और पैदा होते ही माता-पित्ता से अलग द्वो गये थे | बालपन 
मे ह्वी उन्हें गुरु का आश्रय प्राप्त हुआ था और इस प्रकार उन्होंने 
“तानापुराणनिगमागम” की अच्छी शिक्षा पाई थी। उनका विवाह 
हुआ था परन्तु गाहंस्थ्य में पत्नी के कारण ही उन्हें वैराग्य की शिक्षा 
मिली और इस तरह विरक्त होकर द्वी उन्होंने देश विदेश में खूब 
प्रमण किया था तथा अपने सुदीर्ध जीवन में सम्मान ओर अपमान 
सभा कुछ पाया था । वे चित्रकूठ, अयोध्या, काशी आदि स्थानों में रहे 
थे ओर काशी में महामारी से पीड़ित भी हुए थे। वे अकबर और 


& 'चीणा” झगस्त १६३२९ | 


गोस्वामी जी और मानस धू 


जहाँगीर के राजत्वकाल में वत्तमान थे | ये बातें न केवल उनके सभी 
जीवनीकारों को मान्य है वरन्‌ स्वतः उनके रचे हुए. अन्यों से भी सिद्ध 
होतीं हैं । 

बचपन में ही उन्हें शिक्षा मिली थी कि अ्रयोध्या के राम साक्षात्‌ 
भगवान्‌ हैं ओर भगवान्‌ के अनेक नाम रूपों में “राम” ही सर्वश्रेष्ठ 
है | यह एक बात ऐसी थी जिसे वे अपने जीवन में कभी न भूल सके | 
इस शिक्षा के पूवाश के कारण वे निर्गणवादी सन्तमत के तीब्र आलो- 
चक बने रहे और इसके पराश के कारण उन्होंने “भगवान” कहे 
जानेवाले सदाशिव को भी राम का सेवक बताया तथा परमात्मा श्रीकृष्ण 
के विग्नह के आगे भी यह कहने का साहस किया कि “तुल्लसी मस्तक 
तब नवै, धनुष बाण ल्यो हाथ |” उन्होंने इस शिक्षा पर “स्वमति” 
का जितना प्रयोग किया उतना ही इसकी महत्ता और उपयोगिता पर 
मुग्ध होते गये | अन्त में इस शिक्षा के भीतर ही उन्होंने वह रहस्य 
पा लिया जिसके कहने सुनने ही से सब का हित हो जाय& | परिणाम 
यह हुआ कि अपने सन्तस्वभाव के कारण लोकहितार्थ वे उस रहस्य 
का उद्धाठन करने के लिये बाध्य हो गये | ऐसा किये बिना उनका मन 
न माना । इसी लिये उन्होंने “स्वान्त/:खुख” के नाम पर “रामचरित- 
मानस” सा अमूल्य रत्न संसार को प्रदान कर दिया है | * 

कुछ लोगों का कहना है कि गोस्वामी जी को बचपन में यह शिक्षा 
स्वय शंकर भगवान्‌ ने नरहर्यानन्‍्द द्वारा दिलाई थी; । बहुमत यह है 





. # तद॒पि अलंका कीन्हिउ सोई | कहत सुनत सबकर हित होई ॥ 
;ं [ पृष्ठ ४७ पंक्ति २३ ] 
+ स्वान्तःखुखाय तुलसी रघुवाथगाथा भाषानिबन्धमतिसंजुलमातनोति | 


२ [ एष्ठ ३ पंक्ति १-२ 
+ मृजगोसाइंचरित । 


द््‌ तुलसी-दशन 


कि महात्मा नरहरिदास ने उन्हें यह शिक्षा दी थी। ग्रियसन साहब के 
मत से ये नरहरिदास रामानन्द जी की शिष्य-परम्परा में हैं। रामनरेश 
जी के कथनानुसार ये कोई रामानन्दी नहीं वरन्‌ नरहरि नामधारी स्मार्त 
वैष्णव हैं। रामानन्द जी के पट्ट शिष्यों ने जो पतथ चलाए हैं उन्हें 
गोस्वामी जी ने खूब आड़े हाथों लिया है# | “ नौमी भौमवार मधु- 
मासा” का * भौमवार” भी स्मात्त वैष्णवों ही की वस्तु थी। रामा- 
नन्दियों की नौमी उस दिन न थी। इसलिये जान पड़ता है कि इस 
प्रसंग में रामनरेश जी का कहना ही ठीक है। इतना तो स्पष्ट है कि 
किसी मनुष्य ने ही सूकरक्षेत्र में गोस्वामी जी को रामकथा बारम्बार 
सुनाई थी कयोंकि,/मैं पुनि निज गुरु सन सुनी कया सो बूकरखेत”' में 
“निज” शब्द गोस्वामी जो के शुरु को जगदूगुरु शंकर से प्रथक कर 
रहा है और बहुत सभव है कि वह “(निज गुरु? स्वामी नरहर्यानन्‍द, 
नरहरिदास या नरसिंद् जी ही हों, परन्तु हमारी समझ में गोस्वामी जी 
ने किसी अ्रनित्य मत्यं के बदले एक नित्य व्यक्ति को ही अपना सच्चा 
गुरु माना है। “बन्दे बोधमय नित्य गुरंं शकररूपिण” का “नित्य! 
शब्द यही सकेत कर रहा है। नरहरिदास की श्रनुपस्थिति में भी 
गोस्वामी जी गुरुपदरज से अपने विलोचन आँजने की बात लिखते हैं। 
उन्होंने स्पष्टतया नरहरिदात जी या और किसी नामधारी ध्यक्ति को 
अपना गुरु स्वीकार भी नहीं किया है। रामचरितमानस में केवल एक 
जगह “वन्दों गुरुपदर्कज झृपारिधु नररूप हरि” लिखा हुआ मिलता 
है. जिससे नरहरिदास का नाम ध्यनित हो रहा है । परन्तु इस पक्ति का 
“हरि” पाठ भी संदिग्ध ही कद्दा जाता है क्योंकि एक तो उस स्थान 
के सब सोरठों के क्रम के अनुसार “निकर” के साथ “हर” का तुक 
होना चाहिए न कि “हरि” का और दूसरे भ्रावणकुंज में रखी हुई 


%& देखिये रामचरितमानस का कक्निधर्म । 
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बालकाएड की प्राचीन प्रति में, कहद्य जाता है, “हर” पाठ ही था जो 
पीछे से हरताल लगा कर “हरि” के रूप में परिवर्तित क्रिया गया है# | 
इन सब बातों से विदित होता है कि रामकथा की मंहिमा के प्रथम 
प्रचारक के नाते भगवान्‌ शंक्र ही को गोस्वामी जी अपना वास्तविक 
गुरु मान रहे हैं यद्यपि उन्होंने अपने बाल्यकाल के उपदेशक को 
भी ( जो बहुत करके कोई स्मात वैष्णव स्वामी नरहरिदास जी थे ) 
उस अनमोल शिक्षा ही के नाते “निजगुर” का आदर दे दिया है। 
इस प्रसंग में यह मी एक जानने योग्य बात है कि मूलगोसाइंचरितकार 
के मतानुसार गोस्वामी जी को नरहरिदास कौ अ्रपेक्षा सकलशाख-निष्णात 
शेष सनातन का सत्छण अधिक काल तक मिला है। ऐसी स्थिति में 
उन्हें साम्प्रदायिक विशिष्टाद्वेतगदी मानने का ही आग्रह करना कहाँ 
तक उचित होगा यह पाठक स्वतः समझ सकते हैं । 

कुछ श्लोकों, और विशेषकर रामायण उत्तरकाण्ड के मड्शलाचरण 
के छोकों, को देखकर कुछ विद्वानों ने--जिनमे सर प्रियसंन और 
हिन्दी-विश्व-कोषकार श्री बसु महोदय का नामोट्लेख किया जा सकता 
है--गोस्वामी जी के संस्कृत पाडित्य पर शंका की है। हमारी समझ में 
उन्होंने यदि गोस्वामी जी के भाषातव पर गंभीरतापूवंक विचार किया 
होता तो शायद ऐसी शंका न करते | गोस्वामी जी ने अ्रपनी भाषा के 
सम्बन्ध में स्वतः कद्दा है--“का भाषा का उक्त प्रेम चाहिए 
ताँच”' | इससे स्पष्ट सिद्ध है कि वे भावों ही को प्रधानता देते थे 
ओर भाषा को उनका साधन मात्र मानते थे | उन्होंने रामचरितमानस 


& आजकल इस सम्बन्ध का मूल पन्ना गायब हो गया है। देखिये 
माताप्रसाद जी का “तुलसीसन्दर्य” | 

' देखिये दोहावलो, दोहा नं॑+० ६७२ | कई ज्ञोग इसे कबीर का 
लिखा हुआ भी सानते हैं । 


शै 
ष् तुलसी-दशन 


तो लोककब्याण के लिये लिखा था इसलिये लोक की व्यावद्वारिक भाषा 
को छोड़कर अप्रचलित संस्कृत द्वारा अपना पाछित्य प्रदर्शन करना उर 
क्योंकर रुचता ? व्यावह्यरिक भाषा को--देशी भाषा कों--यदि उन्होंने 
कहीं-कहीं सरकृत शलोकों का रूप दे दिया तो केवल इसलिये कि श्रद्धालु 
भक्तों की संत्कृत स्तोत्राभिदचि को भी सनन्‍्तोष मिल जाय । संस्कृत ही 
में तो भुतिसम्मत धर्म निहित था। इसलिये सस्कृत की ओर लोगों की 
श्रद्धा स्वाभाविक थी। ऐसे श्रद्धाहु लोग सस्कृतरचनाहीन अन्ध को 
“सन्तवानी” अथवा “सूरसागर” सरीखे काव्यग्रन्थ ही की कोटि का 
समभने लगते | इसलिये सस्क्ृत शैली की कुछ रचनाएँ करके गोस्वामी 
जी को उनका सन्तोष करना पड़ा। मड्गलाचरण के श्लोक, स्तुतियों के 
श्लोक आदि सब यद्दी बात बताते हैं। इन रचनाश्रों में उन्होंने सस्कृत 
व्याकरण की जटिलता की रत्तीमर भी परवाह नहीं की । स्वतत्रतापूवक 
यदि व्याकरणसम्मत शुद्ध वाक्य निकल गया तो ठीक, यदि न निकला तो 
कोई चिन्ता भी नहीं की गई। “कझुन्द इन्दु दरगौर सुन्दर” मे सन्धि 
न जमी तो न सही, “लसदूभालबालेन्दु कश्ठे भुजगा” में व्याकरण- 
शुद्धि का गोलमाल हो तो हुआ करे, भाव तो स्पष्ट हो गया। यदि 
#निशिचर करि वरूथ मृगराज;” के “राज” की तुक में उतख समय 
उन्हें फारसी के “बाज़” का ख़याल आगया तो उसे ही उंस्क्ृत शैली 
में जमाकर उन्होंने “त्रातु सदा नो भवखगबाज:” लिख दिया | ऐसे 
प्रयोगों के कारण उनके संस्कृत ज्ञान पर शंका करना उचित नहीं। जो 
सहस्त्र-सहस्त्र विशुद्ध संस्कृत शब्दों के प्रसद्भानुकूल प्रयोग मे सवततोडघिक 
पाठव दिखा सकता हो तथा कठिन से कठिन और श्प्रयुक्त से श्रप्रयुक्त 
संस्कृत शब्दों को भी अपने वाग्विलास का साधन बना सकता हो, जो 
“सरिस स्वान मधवान युवान्‌” सरीखे वाक्य रचकर अपने पाणिनीय 
व्याकरण ज्ञान को स्पष्ट प्रकट कर रहा हो, जो “नाना पुराणनिगमागस”? 
का सदस्त्रों वृक्तियों का स्थल स्थल पर हृस्तामलकवंत्‌ प्रयोग कर रहा 
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हो, वह संस्कृत का प्रकाएड परिडत क्योंकर न माना जाय। हमारा तो 
यह दृढ निश्चय है कि वे केवल एक अनुभवी सन्त ही नहीं गरन्‌ संस्कृत 
के पूर्ण परिडत और तत्वजश्ञान के परम आचाय॑ थे) इसीलिये उन्होंने 
सब शास्त्रों का मथन करके जीवब्रह्ममाया, भक्तिज्ञानवेराग्य, पापपुर्य, 
क्मेधमे, स्वार्थपराथंपरमा्थ आदि के परमतत्व वड़ी सुन्दरता के साथ 
लिखे हैं। इतना अवश्य है कि वे रामोपासक्र थे, इसलिये सव॒ तत्व 
उन्होंने रामचरित की लपेट मे कद्द दिये। यदि कोई सज्जन राम की 
अपेक्षा कृष्ण, शिव श्रल्ञाह या गाड ( (५०0 ) में अधिक आत्या 
रखते हैं तो वें रामचरित-चर्चा को गौण मानकर गोस्वामी जी के तत्व 
सिद्धान्तों का अध्ययन कर सकते हैं और इस प्रचरद् पािडत्य से पूरा 
लाभ उठा सकते हैं। 

४” यह सबमान्य वात है कि गोस्वामी जी असाधारण प्रतिभासम्पन्न 
महाकवि थे। गरीब की झोपड़ी से लेकर राजमहल तक के अनेकानेक 
दृश्यों का वर्णन उन्होंने पूरी क्षमता के साथ किया है और जिस स्थान 
में जैसा वर्णन उन्होंने किया है वहीं भाषा भाव आदि सभी दृश्यों ते 
कमाल कर दिखाया है | उनके काव्यचमत्कार की कुछ वानगी इस 
निवन्‍न्ध के अन्तिम परिच्छेद में दी जानेवाली हे, इसलिये यहाँ उस 
सम्बन्ध की अधिक चर्चा अनुपयुक्त है| केवल इतना कह देना यहाँ 
पर्यात्त है कि कम से कम हिन्दी-साहित्य में तो इनकी जोड़ का दूसरा 
महाकवि नहीं हुआ है। अन्य भारतीय भाषाश्रों में भी कोई दूसरा इस 
जोड़ का कवि रहा है अ्रथवा नहीं यह विषय भी सन्दिग्ध ही है& | 

श्रद्धालु भक्तों ने गोस्वामी जी के जीवन के साथ कई चमत्कारिक 
घटनाओं का भी संयोग कर दिया है| भक्तों के लिये इतिहास का दृष्टि- 
#& गोस्वामी जी के कुछ मुहावरों ओर विशिष्ट शब्दों की चर्चा करके 
पं० रामनरेश जी त्रिपाठी अनुमान करते हैं कि उन्होंने (गोस्वामी जी ने) 
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कोण ही कुछ दूसरा हुआ करता है | सन्‌ ठंवत्‌ अथवा सिज़राए ख़ान- 
दान की अपेक्षा वे श्रद्धावर्धक घटनाओं की खोज में अ्रधिक रहा करते 
हैं। गोस्वामी जी की असाधारण आध्यात्मिक उन्नति के पोषण में 
जितनी घटनाएँ---जितनी जनभुतियाँ---उन्हें मिलती जायेंगी उतना ही 
अधिक अनुराग उन्हें गोस्वामी जी की रचमाओं पर होता जायगा-- 
योल्वामी जी के उत्साहवधंक और ज्ञानवर्धक वाक्यों को वे उतनी ही 
अधिक श्रद्धा ओर उतने ही अधिक विश्वास के साथ पढ़ेगे तथा हृस 
प्रकार उतना ह्वी अधिक लाभ उठावेंगे। इसलिये वे लोग सुनासुनाई 
हुई ऐसी घटनाओं को तक की कसौदी पर जाँचने के बदले श्रद्धापूरवक 
मान ही लिया करते हैं और मानकर अभीष्ट लाभ भी उठाते हैं। एक 
बात और है। आध्यात्मिक उन्नति के साथ इच्छाशक्ति का घनिष्ट 
सम्बन्ध रहा करता हैं। इसलिये आध्यात्मिक उन्नतिवाले व्यक्ति के 
जीवन में उसकी इच्छाशक्ति के कारण असाधारण घटनाओं अथवा 
चमक्कारों का होना कोई आश्चर्य की वात नहीं | जो लोग मानवी 
इतिहास को सामान्य मानव की इयत्ता की माप के अन्दर ही रखकर 
देखना चाहते हैँ वे इन घटनाओं को कपोलकल्पित कह सकते हैं; परन्तु 
भ्रद्धालु भक्तों के लिये तो वे अवश्य दही लाभदायक और अतएव सत्य 
हैं। इन घटनाश्रों के कारण गोस्वामी जी के टिद्धान्तवाक्य सर्वसाधारण 
में निश्चय दी अधिक श्रद्धाभाजन बन गये हैं। 





खेतिहर का जीवन विद्याया था और व्यापार भी किया था। (देखिये 
भूमिका घष्ठ १२) परन्तु हमारी समझ में ऐसा अनुमान ठीक नहीं; 
क्योंकि गोस्वामी ली ने अपनी प्रतिभा के चल पर फेचल किसानों भर 
व्यवसायियों ही के नहीं चरन्‌ सामान्य स्तलियों, सह्याहों, मालियों, राज- 
पुरुषों श्रादि के विशिष्ट शब्दों और मुहावरों का भ्री चढे अधिकार व, 
साथ प्रयोग किया दै । 
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तीस से अधिक पन्थ ऐसे हैं जो गोस्वामी जी के लिखे कद्टे जाते 

हैं। उनके नाम इस प्रकार हैं;।--(१) रामचरिसमानस (२) गरीतावली 
(३) कवितावली (४) दोहावलो (५) श्रीकृष्णगीतावली (६) विनय- 
पत्रिका (७) वैराग्यवदीपिनी (८) रामाज्ञाप्रश्न (९) जानकीमंगल 
(१०) परावंतीमगल (११) रामलला नहछू (१२) बरवै रामायण 
(१३) सतसई (१४) छुन्दावली (१५) पदावली (१६) कुरडलिया 
रामायण (१७) छुप्पय रामायण (१८) कड़खा रामायण (१९) रोला 
रामायण (२०) भूलना रामायण (२१) दनुमानवाहुक (२२) सकट- 
मोचन (२३) हनुमान चालीसा (२४) रामशलाका (२५) कलिधर्मा- 
घमनिरूपण (२६) बारहमासी (२७) मगलरामायण (२८) सूथ॑पुराण 
(२९) राममुक्तावली (३०) गीताभाषा (३१) ज्ञान परिकरण आदि | 

आश्वन सं० १९९३ के “कत्याण” में श्री बालकराम विनायक ने 
गोस्वामी जी के नामारासी मह्दोदयों का उल्लेख किया है। उनके 

समान अन्य अनेक सज्जन भी अनेक ठुलसी नामधारो कवियों की 

चर्चा करते हैं। तुलसीसतसई तो कई लोगों के मत से किसी तुलसी 

कायस्थ की रची हुईं कह्दी जाती है | अतएव बहुत संभव है कि इनमें 

से क्ननेक ग्रत्य हमारे चरितनायक गोस्वामी तुलसीदास जी के रचे हुए 

न हों। बहुत छानबीन के बाद विद्वानों ने यह निश्चय किया है कि 

पूर्वोक्त दृची के प्रथम द्वादश ग्रन्थ ही गोस्वामीजी के लिखे हुए हैं& | 

यद्यपि बाबू श्यामसुन्दरदास तथा प० रामनरेश त्रिपाठी ने सतसई को 

भी प्रामाणिक माना है तथापि पर्यात लोकमत के अभाव में हम अभी 
उसे उन द्वादश अन्यों की कोटि में रखना उचित नहीं समझते | कहना 

न होगा कि सतसई और दोहावली के बहुत से दोहे एक ही हैं | 
रामचरितमानस के सम्बन्ध में कुछ कहने के पहल्ले गोस्वामी जी 


$ तुलसीअन्थावली तृतीय खण्ड ( नागरी प्रचारिणी सभा काशी ) | 


श्र ठुलसी-दशन 


के शेष ग्यारह ग्रन्थों का संक्षित परिचय दे देना अनुचित न होगा | 
रामलला नहछू, जानकीमगल और पाव॑तीमंगल, बहुत करके, ज्नियों के 
लिये लिखे गये थे। वे विवाह इत्यादि माड्नलिक छत्यों में गाने की 
वस्तुएँ हैं। पिछली दो पुस्तक तो रामचरितमानस के बाद की लिखी 
कही जाती हैं# परन्तु रामलला नहछू के “अहिरिनि हाथ दहेंडि सगुन 
लेइ आवइद हो। उनरत जोबनु देखि उृपति मन भावह हो |” “रूप- 
सलोनि तेंबोलिनि बीरा हाथहि हो | जाकी ओर विलोकदि मन तेहि 
साथहि हो |” ररीखे पद्म स्पष्ट ही रामचरितमानस के पहिले के लिखे 
गये जान पड़ते हैं | पावंतीमगल में शकर जी ही बढु रूप से पावंती के 
पास पहुँचे थे। कालिदास आदि का भी यही कथन है। परन्तु रास- 
चरितमानस में शकर ने सप्तकऋषियों को भेजा है, स्वतः नहीं गये हैं। 
जानकीमगल में फुलवारी के प्रझग का उल्लेख नहीं हैं और परशुराम 
“की भेट जनकपुर से लौटती बार कराई गई है | कालिदास आदि का 
भी यही क्रम रहा है। परन्तु रामचरितमानस में फुलवारी का प्रसग भी 
है और जनकपुर के धनुषसभामवन ही में परशुराम से मेट भी हो गई है। 
बरवे रामायण गोस्वामी जी की प्रौढ़ रचना है और काव्यहृष्टि 

से बहुत उच्च कोटि की है| परन्तु खेद है कि आज दिन इसके बहुत 
कम छुन्द उपलब्ध हें । रामाज्ञाप्रश्न, कहा जाता है, एक ही दिन में 
तैयार कर दिया गया था और उसे गोध््वामी जी ने एक विशेष प्रसक्ष 
उपस्थित होने पर अपने मित्र गद्भाराम ज्योतिषी के लिये लिखा था। 
यह ग्रन्थ ज्योतिष सम्बन्धी भविष्य विचार के लिये है यद्यपि इसमे राम- 
कथा पूरी श्रा गई है। यह प्रथम चार अन्थों की अपेक्षा आ्राकार में 
बड़ा है परन्तु कविता कोई विशेष महत्वपूर्ण नहीं। हाँ, इसके कुछ 





& इस सम्बन्ध में प्रो० सदूगुरुशरण अ्रवस्थी लिखित “तुलसी के 
चार दल” और साताप्रसाद गुप्त लिखित “तुलसीसदर्भ? दर्शनीय हैं ! 


गोस्वामी जी और मानस १३ 


दोहे रामचरितमानस में अवश्य दिखाई पड़ते हैं | वैराग्य संदीपिनी 
बहुत छोटी परन्तु बहुत उत्तम पुस्तक है । इसमे गोस्वामी जी ने गुर 
के लक्षण, सन्त के लक्षण, शान्ति का महत्व, रागद्वेष के परित्याग आदि 
की बाते लिखी हैं। नमूने के लिये “पाप ताप सब सूल नतावै, मोह 
अन्ध रविवचन बहावै” “तुलसी ऐसे सदगुरु साधू। वेद मध्य गुन 
विदित श्रगाधू |? ही लिख देना पर्याप्त है। जब हम देखते हैं कि 
भक्ति अथवा बैराग्य विषयक शाख्तरग्रन्य लिखने की अपार क्षमता रखते 
हुए भी उन्होंने वैराग्यसन्दीपिनी सरौखा छोटा और अ्रधूरा ग्रन्थ ही 
लिख छोड़ा है तब बरबस हमें यह मानना पड़ता है कि या तो उनका 
बृहृदूयन्ध श्रप्राष्य है या उन्होंने ऐसे रीतिग्रन्थों के रुखेपन का अनुमव 
करके यह शैली ही त्याग दी और पौराणिकों के अनुसार भक्ति, श्ञान 
झौर वैराग्य के तत्वों को हरिकथा में लपेट कर ही जनता के सामने 
रखना अधिक उपयुक्त समझा । हम इस दूसरे पक्ष को अधिक तथ्यपूर्ण 
मानते हैं । 
बड़े ग्रन्थों में से रामगीतावली, कृष्णगीतावलो, कवितावली ओर 
दोहावली तो बहुत कुछ उम्नह ग्रन्थ से जान पड़ते हैं। यदि वे स्वतत्न 
रूप से लिखे भी गये हों तो उनमें, ओर विशेषकर कवितावली तथा 
दोहावली में, पीछे बहुत काट छाँट की गई और समय समय पर लिखे 
हुए फुटकर छुन्दों का समावेश कर दिया गया है, ऐसा जान पडता है | 
रामगीतावली मे सौतानिर्वासन के उल्लेख के साथ ही साथ उसका एक 
बड़ा सुन्दर कारण भी दे दिया गया है | गोस्वामी जी कहते हैं कि 
उस समय रामचन्द्र जी अपने पिता दशरथ महाराज की शेष आयु” 
भोग रहे थे इसलिये सोतानिरवासन आवश्यक था | रामचरितमानस के 
“४राजाराम” तो अपनी शक्ति के साथ “गिरा अर्थ जल वीचि सम 
कहियत भिन्न न भिन्न” हैं। इसलिये वहाँ निर्वांसन, परलोकगमन आदि 
का विषय ही नहीं है। कष्णगीतावली में निर्॑ण उपासना और बविराद्ू 


१४ तुलसौ-दशन 


उपासना के बदले सगुण साकार द्विंभ्रुज रूप उपासना की पुष्टि में 
निम्नलिखित वाक्य ध्यान देने योग्य हैं-- 


जेहि उर बसत श्यामसुन्दर घन तेहि निर्गंग कस आये । 
तुलसिदास सो भजन बहाओ जाहि दूसरों भावे ॥ (३३ )& 
सब अंग रुचिर किसोर स्थामघन जेहि हढ़ि जलज बसत हरि प्यारे । 
तेद्दि उर क्यों समात विराट वएु स्पोंमदि सरित सिध गिरि भारे॥(५७) ७ 


कवितावली के तो कई कवित्त बहुत सुन्दर हैं। सिद्धान्त के विषय 
में उनका बह सवैया देखने योग्य है जिसमें अन्तर्यामी की अ्रपेक्षा 
“बाहरजामि” को बड़ा बताया गया है ( देखिये उत्तर कायड १२९ 
छुन्द )8। दोदवांवाली में फुटकर दोहे बहुत हैं और उनमें अधिकाश 
अत्यन्त सुन्दर तथा बड़े भावपूर्ण हैं।रामचरितमानस के भी अनेक 
दोहे उसमें विराज रहे हैं | दोहावली के कुछ विशिष्ट दोहे, जो तुलसी- 
मत पर भी पर्याप्त प्रकाश डाल रहे हैं, इस प्रकार हैं-- 


हिय निरगुन नेननि सगुन रसना राम सुनाम | 
मनहुँ पुरट सम्पुट लसे तुज़्सी लक्तित लत्ाम ॥७॥ 
सगुन ध्यान रुचि सरस नहिं निरगुन मत तें दूरि। 
तुज़्सी सुम्तिरहु राम को नाम सजीवन मूरि॥८॥ 
मोर मोर सब कह कहसि तू को कहु निज नाम । 
के चुप साधहि सुनि सम्मुक्ति के तुलसी जयु रास ॥ $८॥ 
जे जन रूखे विषय रस चिकने राम सनेह। 
तुलसी ते प्रिय राम को कानन बसहिं कि गेह ॥ ६१ ॥ 
के तोहि लागहिं राम प्रिय के तू प्रभु प्रिय होहि। 
दुई महँ रुचे जो सुगम सो कीबे तुलसी तोहि॥ ७५॥ 


& ये छुन्द संख्याएं तुलसी ग्रन्थावज्ञी भाग २ से ली गई हैं | 


गोस्वामी जी और मानस श्पू 


प्रीति राम सो नीति पथ चलिय रागरस जीति। 

तुलसी सन्‍्तन के मते इ्ठे भगत को रीति ॥ ८६॥ 

करमसठ कंठमलिया कहे ज्ञानी ज्ञान विद्वीन। 

तुलसी त्रिपष विहाय यो रामदुआरे दोन ॥ ६8 ॥ 

ज्ञान कहै अज्ञाव बत्रिचु तम बिनु कहै अकास | 

निर्गुन कहै जो सगुन बिनु सो गुरु तुलसीदास ॥ २२१ ॥ 

तुलसी के मत चातकहिं केवल प्रेम पियास | 

प्यत स्वाति जल जान जग जाचत चारह माल ॥ ३०८ ॥ 

आपु आपु कह सब भत्नो अपने कहें कोइ कोइ । 

तुलसी सब कहूँ जो भलों सुजन सराहिय सोइ ॥ ३२७ ॥ 

साखी सबदी दोहरा कहि कहनी उपखान। 

सगति निरूपहिं भगत कलि विन्द॒हिं वेद पुरान ॥ २१४ ॥& 

विनयपत्रिका भी गोस्वामी जी की प्रौढ़ रचना है और रामचरित- 

मानस के पाछे लिखी गई है। यद्यपि उसमें अनेकानेक पद हैं; परन्तु 
वे एक आवेदनपत्रिका ( दरखझ़वास्त ) के क्रम से जमाए गये हैं| यदि 
पूरी को पूरी अर्ज़ी पढ़ने हो लायक़ है। क्या काव्य और कया भक्ति 
भावना सभी दृष्टियों से यह ग्रत्थ अपूर्व है। कई लोग तो रामचरित- 
मानत से भी अधिक महत्व इस ग्रन्थ को देते हैं । इसके अनेकानेक पद 
याद रखने योग्य हैं। भक्तों का तो यह कण्ठद्वार है। हम यहाँ अपने 
वरण्युविषय से सम्बन्ध रखने वाले कुछ विशिष्ट पदों। का संकेतमात्र दे 
देना ही उचित समभते हैं। जो विशेष रस लेना चाहें वे वियोगी हरि 
शादि की टीकाओं के सहारे या योंह्वी पूरी विनयपत्निक्रा मनोनियोगपूर्वक 
पढ़ जायें | हमे विश्वास है कि उन्हें अपने परिश्रम के लिये खेद न होगा । 


& ये छुन्दसंख्याएं हिन्दी प्रेस प्रयाग की छुपो हुई दोहादली की हैं । 
4 थे पढ़ संण्याएँ गीता प्रेस की छुपी विनयपत्रिका से दी गई हैं । 


१६ तुलसी-दशन 


विनयपत्निका के ५८ वे पद में गोस्वामी जी ने मोह को रावण और 
प्रवृत्ति को लका बताया है। ९१ वें पद में “तब ही तें न भयो इरि ! 
यिर जब ते जिध नाम घरयो” यह वाक्य “जीव” के वास्तविक तत्व पर 
श्रच्छा प्रकाश डालता है। १३४ वाँ पद ध्यान से पढ़ा जाय तो यह 
विदित हो जायगा कि गोस्वामी जी भगवान्‌ शिव, कृष्ण और राम में 
कोई भेद नहीं मानते थे | ( १०६ वाँ पद भी इसी ओर संकेत करता 
है )। १३६ वाँ पद सिद्धान्त की दृष्ठि से उत्तम है | १३८ थे सरौखे 
पद तो भक्तों के स्॑स्व हैं। १५४ वाँ पद बताता है कि व परलोक सुख 
की आशा से रामसेवक नहीं बने हैं वरन्‌ उन्हें ऐसा होने में इसी जीवन 
में आनन्द और शान्ति की प्राप्ति होती है। १७२ व॑ पद में सन्तस्वभाव 
की बड़ी सुन्दर मौमासा है। १८८ वे पद में “तनन्‍्दकुमार” का प्रयोग 
हृश्व्य है। १९८ बे पद की चेतावनी विरागियों के लिये अत्यन्त उत्तम 
है | २०३ वाँ पद भी अपने ढंग का निराला है | यहाँ भी गोपाल और 
राम का ऐक्य है। २०५ वे पद का हरितोषण ब्रत भक्तों का स्वस्थ 
है । २२६ वे पद के “प्रीति प्रतीति जा जाकी तह ताको काज सरो” 
में कितना उत्तम सिद्धान्त कह दिया गया है। २५५ वें पद में नाम- 
महिमा देखने योग्य है । २६८वें नम्बर का तो पूरा पद ही देख जाइये । 
भोस्वासी जी कहते हेंः-- 

तुम अपनायो जानिहो जब मन फ़िरि परिहे । 
जेहि सुभाव विषयनि लगो तेहि सहज नाथ सो नेह, छोंड़ि छुल्न करिहे। 
छुत की भीति प्रतीति सीत की न्ृप ज्यों डर ढरिंहे | 
अपनो सो स्वारथ स्वामी सो चहुँ विधि चातक ज्यों एक टेक तें नहि टरिदै। 
हरपिहै न अति आदरे, निदर न जरि मरिहे। 
दानिलाभ दुखसुख सबै समचित हितञअनहित कलिकुचाल परिहरिहै । 
प्रभुगुन सुनि सन हरपिहै नीर नयननि ढरिहै। 
चुल्नस्तिदास भयो राम को विस्वास प्रेम लखि आनंद उमेंगि उर भरिदे। 
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गोस्वामी जी का सब से महत्वपूर्ण प्रन्थ हे रामचरितमानस जिसे 
सामान्यतः लोग रामायण कह दिया करते हैं। इस ग्न्थरत्ञ की प्रशंसा 
में जो भी कहा जाय थोड़ा है। क्या भाषा और क्‍या भाव, क्‍या काव्य 
और क्या सिद्धान्त, क्या रसपरिषाक और क्‍या प्रबन्धचातुरी, क्‍या 
साधुमत और क्‍या लोकमत, क्या अतीतकथा ओर क्‍या भविष्य पथ- 
प्रद्शन जि दृष्टि से देखिये उसी दृष्टि से यह ग्रन्थ अ्रपूव जान पड़ता 
है। तरलता तो इस अन्य की ऐसी है कि एक अपढ़ गेंवार भी इसकी 
पक्तियाँ सुनकर मुग्ध हो जाता और उन्हें याद कर लेता है ओर गंमीरता 
ऐसी है कि बड़े बड़े विद्वच्चक्रचूडामणि भी इसकी चौपाइयों के चम- 
त्कार पर विचार करते हुए चक्कर खा जाते हैं | लोकोत्तर आनन्द देने 
के लिये यह अनूठा कावध्यग्रन्थ है, परम शान्ति देने के लिये यह श्रनूठा 
भक्ति ग्रंथ है और समाजसस्कार के लिये यह अनूठा नीतिग्रन्थ हे | 
रामकथा-प्रेमियों का तो यह सवस्व ही है। गरीब की भोपड़ी से लेकर 
महाराजाओं के महलों तक मे यह ग्रन्थ पूजनीय माना जाता है| इस 
ग्रन्थकल्पद्रुम ने लाखों मनुष्यों को परमशान्ति दी है और करोड़ों को 
दिव्य आनन्द प्रदान किया है। ठुलसीदासजी की महत्ता का प्रधान 
आधार यही एक ग्रन्थ है जिसके गोरव के साथ उनका गौरव अभिन्न 
रूप से सम्बद्ध है । 

इस अन्थरत्ञ की कुछ विशेषताएं अन्तिम परिच्छेद में बताई जाने- 
वाली हैं। इस स्थल पर तो इस अम्थ के सम्बन्ध में तथा इसके रचयिता 
के सम्बन्ध में कुछ प्रमुख विद्वानों की सम्मतियाँ लिख देना ही पर्वाप्त 
होगा | जो सनातनी हिन्दू हैं और जिनकी मातृभाषा हिन्दी है उनकी 
सम्मतियाँ कदाचित्‌ पक्षपातपूर्ण मानो जायें इसलिये हम कुछ ऐसे ही 
सज्जनों की सम्मतियाँ दे रहे हैं जो या तो सनातनी हिन्दू ही नहीं हैं 
या जिनकी मातृभाषा हिन्दी नहीं है । 

गोस्वामी जी के समकालीन जैनकवि बनारसीदास जी कहते हैं :-. 

हि 


श्य ठुलसी-दश्शन 


विरामै रासायन घट माहों 
मरमी होय सरम सो जाने, मूरख माने नाहीं ॥ इत्यादि ॥# 
अब्दुरहीम खानखाना महोदय का कथन है।-- 
रामचरितमानस बिसल सनन्‍्तन जीवन प्रान। 
हिन्दुवाव को बेद्सम जमनहिं प्रगट कुरान हए 
फोर्टविलियम के मुंशी श्रंदालतर्खा महोदय कहते हैं।-- 
उनके उपदेश सचमुच ही दाशनिक ठोस और अनुकरणीय हैं » 
» »% उनकी विचारधारा बहुत ही उत्कृष्ट है, शैली अत्यन्त शुद्ध 
और भाषा प्रभावशालिनी है। इसको उसार के सभी विद्वान्‌ स्वीकार 
करते हैं। 
रामायण का अनुवाद, भूमिका ६ [ 
श्री नटेशन महोदय की उक्ति है।--. 
माध्यमिक काल में जितने वैष्णुब तथा अन्य सुधारक सम्प्रदाय 
शुरू हुए और उनमें जो आध्यात्मिक उल्लास और श्राकाक्षा के भाव 
फैले, उनमें गोस्वामी जी की रामायण एक बहुत ही उत्कृष्ट और 
दिव्य सज्जीत को तरह अपना मस्तक ऊँचा किये हुए है। 
“रामानन्द टू रामतीर्थ” पृष्ठ ११२ 


& पृष्ठ १३७ गोस्वामी तुलसीदास ( बादू श्यामसुन्दरदास और 
श्रीबदथ्वालकृत ) 

+ कल्याण के रामायणाक्ष पृष्ठ २२६ से श्री बालकरास जी पिनायक 
ने यह दोहा लिखा है। इसे हमने रहीम के किसी ग्रन्थ में नहीं देखा । 
आचार्य शुक्ष जी को जब इमने इसे दिखाया तो उन्होंने भी इसे सद्ग्ध 
ही कहा । 

इसने यह अनुवाद कल्षकत्ते की इस्पीरियल लाइब्रेरी में देखा है । 
चह बहुत अमात्मक है। केवल मुसलमान के हृदयोदूगार के नाते हमने 
उसकी सम्मति दी है | 
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“की! साहब की राय है;-- 
हिन्दी साहित्य में गोस्वामी तुलसीदास जी का स्थान निःसंदेह 
सर्वोच्च है; और उनकी रामायण न सिर्फ भारत में ही, वल्कि सारे 
संसार में सुप्रतिद्ध है। वह यथार्थतः ख्याति के योग्य है | 
५्स्न्दी लिट्रेचर?” पृष्ठ ४७ 
मैकूफी साहब का निर्णय है।-- 
“गोस्वामी तुलसीदास जी के ग्रन्थों में मक्ति का जो उच्च और 
विशुद्ध भाव जाता है उससे वढ़कर और कहीं नहीं दिखाई देता” । 
भूमिका । 
“हैन्दुओं के धार्मिक सिद्धान्तों और उनकी उंस्कृति का सर्वोच्च 
सुन्दर चित्र जैसा कि रामायण में मिलता है, वैसा शायद अन्य किसी 
ग्रन्थ में न होगा ।” घोड़श पृष्ठ, सेण्ट्रल थीम | 
“गोस्वामी जी अपनी रचना में कोई बात नहीं कहते, जो उनके 
किसी पाठक को अप्रिय हो ?? पृष्ठ २१५ 
“वे भारत के स्वसाधारण समाज को लेकर चलते हैं।” & 
पृष्ठ २१६ 
कारपेण्टर साहब अंग्रेज़ी विश्वकोष का उद्धरण देते हुए कहते हैं:-- 
“गोस्वामी तुलसीदास जी की रचना जनसमाज के लिए इतनी 
अनुकूल पड़ी है कि उनके वचनों को जनता कहावतों की तरह इस्ते- 
माल करती है। इतना ही नहीं वल्कि सिद्धान्तिक दृष्टि से भी उनकी 
रचना बड़ी उत्क्ृष्ठ है। वर्तमान समय में हिन्दुत्व के अन्दर उनके 


#ये सब उद्धरण डाक्टर जे० एमू० सेवफ़ी एसू० पु० पी० एच० 
डी० की “दि रामायण आफ चुलसीदास आर दि बाइबिल आफ नादुनं 
इंडिया” नामक पुस्तक से लिये गये हैं | यह अल्थ १६३० में पुढिनबर्ग 
में छुपा है । हमने कल्कत्ते की इस्पीरियल लाइवेरी में देखा है । 


२० तुलसी-दर्शन 


उपदेशों का जो प्रमाव है, वह अन्य किसी का नहीं | अ्रत्य साम्पदा- 
यिक्र साधुश्रों की तरह उन्होंने अपना कोई निज का सम्प्रदाय नहीं 
चलाया, तथापि उनको भारत की तमाम हिन्दू जनता अपने चरित्र- 
निर्माण और धार्मिक कार्यों में एक वहुत ही आप और प्रामाणिक 
पथप्रदशक मानती है |” थियोलोजी आफ ठुलसीदास प्रृष्ठ २ 

बहुमापाविशज्ञ श्री ग्रिययन महोदय का कथन हैः-- 

“श्ाधुनिक काल में तुलसीदास के समान दूसरा श्रन्य ग्रत्थकार 
नहीं हुआ |” इस्डियन एए्टीक्वेरी १८९३ पृष्ठ ८५ | 

“रामायण में श्रीरामचन्द्र जी के प्रति भक्ति श्रोर प्रेम की जो विशुद्ध 
धारा गोल्वामी जी ने बहाई है, वह किसी भी समय के बड़े से बड़े 
कबि को सदेव शोभा देगी |! पृष्ठ २६०--६१ | 

#आरत में तुलर्साकृत रामायण का स्थान साहित्य में सर्वोपरि है। 
उसके प्रभाव का अतिरजित वणन हो ही नहीं सकता ।?&७ 

#तुलसीकृत रामायण का उत्तर भारत की, करोड़ों पढ़ी और बेपढ़ी 
जनता में इतना अ्धिक्र मान ओर प्रचलन है कि जितना सामान्य 
इंसाहयों में बाइविल का नहीं है ।” एनसाइक्लोपीडिया आफ रेलीजन 
एण्ड एथिक्त १९२१ पृष्ठ ४७१ 

“रत में हज़ारों और लाखों उपदेशकों की वह वकतृत्वशक्ति 
और ग्रन्थों का वह प्रभाव भक्तिमाग पर नहीं हुआ, जो तुलसीदास की 
रचना और उनके सावुत्व का है |” पृष्ठ ४७२ | 

महात्मा गाँधी का कथन है+-- 

“तुलसीदास की रामायण मुके अत्यन्त प्रिय है और उसे मैं अ्रद्धि- 
तीय अन्य मानता हैँ |” 


& जर्व॑क ाफ दी रायल एुशिएुटिक सोसाइटी १६०३ 
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“मानस का प्रत्येक प्रृष्ठ भक्ति से भरपूर है। मानस अनुभवजत्य 
शान का भण्डार है [” 

“मैं तुलसीदास जी की रामायण को भक्तिमाय का सर्वोत्तम ग्न्य 
मानता हूँ।” 

“गीता और तुलसीदास की रामायण के संगीत से जो स्फूर्ति ओर 
उत्तेजना मुझे मिलती है वैती ओर किसी से नहीं मित्ञतो ।” 

हमारे वरस्य॑विषय के सम्बन्ध भे गोस्वामी जी और उनके रामचरित 
मानस की महत्ता प्रकट करने के लिये इतने उद्धरण ही आवश्यकता 
से अधिक पर्याप्त हैं। 

आश्रय कौ वात है कि ऐसे लोकमान्य ग्रन्थ की मूल प्रति अब 
खोजने पर भी नहीं मिल रही है | तीन उपलब्ध प्रतियों के सम्बन्ध सें 
कुछ लोगों की धारणा है कि वे गोस्वामी जी के हाथ की लिखी हुई हैं। 
इनमे से अयोध्या के श्रावणुकूंज बाली प्रति ० १६६१ की लिखी हुई 
कही जाती है | इसका केवल वालकारड प्राचीन है | उसकी भी लिखा- 
बट ऐसी है जो उं० १६४१ में स्वतः गोस्वामी जी के द्वाथों से लिखी 
हुई वाल्मीकरीय रामायण की लिखावठ से मेल नहीं खाती | मलौहाबाद 
वाली प्रति दूसरों को छूने भी नहीं दी जाती और सुना जाता है कि 
उसमें ज्ञेपक भी हैं। तीसरी प्रति जो राजापुर में है, केवल अबोध्या- 
काण्ड की है। अक्षरों को देखते हुए वह भी गोत्वामी जी के हाथ की 
लिखी हुई नहीं कहीं जा सकती | फिर इन तथा ऐसी और ओर प्रतियों 
में भी पिछुले मक्तजनों की कृपा से समय समय पर संशोधनादि होते 
गये हैं और ज्ञेपकादि पाठान्तरादि बढ़ते गये हैं। इन्हीं सब अड़चनों 
का परिणाम है कि आज दिन हम रामचरितमानस की निर्विवाद रूप से 
विशुद्ध प्रति के द्शन तक नहीं पा रहे हैं। इसका यह अथ नहीं कि 
रामचंरितमानस की विशुद्ध प्रति मिल द्वी नहीं सकती । गोस्वामी जी के 
जीवनकाल ही में लोगों ने उसकी प्रतिलिपियाँ प्रारंभ कर दी थीं। 


श्२ ठुलसी-दशन 


छं० १७०४ और स० १७२१ की लिखी हुई प्रतियाँ श्राज भी उपलब्ध हैं | 
( देखिये तुलसौसन्दर्भ ) | कई प्रसिद्ध रामायण्यों के यहाँ वंशपरम्परा से 
रामचरितमानस की विशुद्ध प्रतिलिपियाँ चली आई हैं |& उन सब की 
छानबीन करके रामचरितमानस का विशुद्ध सस्करण छुपाया जा सकता 
है। खडगबिलास प्रेस, वेड्डटेश्वर प्रेठ, नवलकिशोर प्रेस श्रादि के 
स्वामियों ने तो जो प्रयक्ञ किया सो किया ही परन्तु इस ओर सर्वश्रेष्ठ 
प्रयत्न काशी कौ नागरीप्रचारिणी सभा ने किया है। “धुलसी ग्रन्धा- 
वली” वाला उसका सस्करण बडा प्रामार्य माना जाता है। बाबू 
रामदास गौड़ उसे भी अग्राह्म समभते हैं ओर अपने निश्चय की पुष्टि 
में उन्होंने हमें कई दलीले सुनाई थीं। उन्होंने स्वतः एक उस्करण 
हिन्दी पुस्तक एजन्सी से छुपाया है परन्तु कई कारणों से यह भी पूर्णतः 
सशोधित न हो सका यह वे स्वतः स्वीकार करते हैं। फिर भी ये दोनों 
सस्करण हिन्दी जनता में ख़ब प्रचलित हैं। गौड़ जी वाला सस्करण 
बहुत कम दामों का होने के कारण सवत्र सुलभ सा होगया है। इस- 
लिये हमने इस निबंध मे जहाँ कहीं रामचरितमानस के प्रमाण दिये है 
वहाँ गौड़ जी के उस्करण से ही प्रृष्ठ ओर पक्ति सख्या दी है। जो 
विशिष्ट ठिद्धान्त वाक्य थे उन्हें इमने नागरीगप्रचारिणी सभा वाल्ते 
सस्करण से भी मिला कर देख लिया है | 

रामचरितमानस के ठीकाकार भी अनेकों हो गये हैं | शञानी सन्त- 
सिंह जी, कुर्मो बैजनाथ जो, पाठक शिवलाल जी, स्वामी काष्ठजिहा 
जी, भीकाशिराज भद्दाराज, परमदहंस इरिहरप्रसाद, मशी शकदेव लाल 
तथा महन्त भ्रीरामचरण॒दास जी प्राचीन शैली के प्रसिद्ध गीकाकार 


%& इस सम्बन्ध में “श्री ग्रोस्वामी जी के नामाराशी”', कल्याण! 
साग ६ संख्या ४ विजयानन्द त्रिपाठी का “तुलसीकृत ग्रन्थों के शुद्ध पाठ 
की खोज” आदि लेख देखे जा सकते हैं । 
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हैं। विद्यावारिधि ० ज्वालाप्रताद सिश्र, पं० रामेश्वर भट्ट (जिनकी 
लिखी हुई पीयूषधारा ओर अमृतलहरी नामक दो दो टीकाएँ हैं) श्री 
रामप्रसादशरण, पं० बिनायकराव, श्री रणबहादुरसिह जी, वावू श्याम- 
सुन्दर दास, पं० महावीर प्रसाद मालवीय, श्री जनकसुताशरण शौतला 
सहाय सावंत आदि नवीन शैली के प्रसिद्ध टीकाकार हैं। कई लोग 
ऐसे हैं जिन्होंने रामचरितमानस के कुछ अंशों पर ही थीकाएँ की हैं। 
प्रयाग बाघ पर के परमहंस नागा बाबा, पं० शिवरत्न शक्ल, भ्री 
प्रोपेसर राजबहाहुर जी लमगोड़ा, प॑० विजयानंद जी त्रिपाठी आदि 
के माम इस सम्बन्ध मे गिनाये जा सकते हैं | पं० बन्दन पाठक तथा 
प॑० रामकुमार जी के टिप्पण, श्री रामदास गौड तथा लाला भगवान- 
दीन के नोट्स, श्री रामबब्लभाशरण जी तथा रामवालकदास जी सहश 
महात्माओं की बचनावली आदि बहुत सी ऐसी आ्राशिक टीकाश्ों का 
उपयोग श्रीसाबंत जी ने अपनी टीका में किया है | इतनी सामग्री रहते 
हुए भी रामचरितमानस कौ नयी नयी टीकाएं निकलती ही चली जा 
रही हैं। इस ग्रन्थ में काव्यचमत्कार और अर्थगांभीय ही ऐसा है कि 
आप जितने चाहें उतने भावरत्न निकालते चले जाइये और फिर भी 
वह अद्वितीय रलाकर ही बना रहेगा। मानस के अध्ययन का पूरा 
आनन्द तभी है जब सब प्रकार की टीकाएं दूर रख कर उसका पारायण 
किया जाय । यदि ग्रन्थ के गौरव के सम्बन्ध मे टीका की आवश्यकता 
ही हो तो श्री जनकसुताशरण शीतलासहाय सावत जी की लिखी मानस- 
पीयूष टीका देखी जावे। इस एक ही टीका मे प्रायः सब सामान्य 
टोकाओं ओर आलोचनाश्ों की उंग्राह्म बातें मिल जायेंगी | 
ठीकाकारों के अतिरिक्त कई लब्धप्रतिष्ठ आलोचको ने भी राम- 

चरितमानस के सम्बन्ध में अपने गर्ीर विचार प्रकट किये हैं। आचारय- 
प्रवर ५० रामचन्द्र शुक्ल को आलोचना तो परम प्रख्यात है ही | वाबू 
श्यामसुन्दर दास तथा बड़थ्वाल महोदय ने भी गोस्वामी जी की कला 
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और उनके सिद्धान्तों पर अच्छा प्रकाश डाला है। जामदार महोदय 
का मानसहंस” सी हस सम्बन्ध में उत्तम ग्रन्थ है । भी सानुकवि जी ने 
तुलसीतत्व-प्रकाश और ठुलसीभाव-प्रकाश नामक पुस्तिकाए, इस विषय 
में लिखी हैं। जयरामदास दीन जी की लेखमालाएं भी श्रच्छी ही 
निकल रही हैं| भी राजबहादुर लमगोड़ा, व्योहार राजेन्द्रसिंह, मावली 
प्रसाद श्रोवास्तव, शोमाराम धेनसेवक प्रभुति सब्जन भी इस सस्पन्ध में 
कुछ न कुछ लिखा करते हैं। सरदार कवि के 'मानसरहस्य' के समान 
कुछ प्राचीन ग्रन्थ भी इस सम्बन्ध में विद्यमान हैं | अंग्रेजी में ग्रियसन 
महोदय की लेखमालाओं के अतिरिक्त डाक्टर मैकफी का “दि रामायण 
आफ तुलसीदास आर दि बाइबल श्राफ नादनं इंडिया” नामक ग्रन्थ 
तथा रेबरेणए्ड डाक्टर कारपेण्टर महोदय का “(दि थियोलोजी आफ 
तुलसीदास” नामक ग्रन्थ देखने योग्य हैं। भारत में ऐसे अनेक विटान 
हैँ जिन्होंने रामचरितमानस के प्रवचन ही को अपने जीवन का मुझ्य 
कत्तव्य बना लिया है। वे लोग भी स्थान स्थान पर अपनी अनूठी 
विचारमालाश्रों से श्रोताओं का मनोरज्ञन ओर श्ञानवधन किया करते हैं। 

गोस्वामी जी ने रामचरितमानस को यद्यपि खरा प्रासादिक काव्य 
माना है& परन्तु उनकी दृष्टि में इसकी महत्ता काव्य चमत्कार के कारण 
नहीं किन्तु इसके वश्यंविषय--रामकथा--के कारण है| | उनकी वह 


#संभुप्रसादु सुमति हिय हुलसी । रामचरितमानस कवि तुलसी ॥ 
२९ ४० १६ प० 

चक्की सुभग कविता सरितासी | राम विस्ष जस जल भरितासी ॥ 
२४ पए० २२ १० 

पजद॒पि कवितरस एकड नाहीं | रामप्रताप प्रथट पृषद्टि साह्दीं 0 

पृ७ ७ प्‌७ 

सुजस संगतिं भनिति भत्नि होइहि सुनन सनभावनो ॥ 

पृ०७ १३ १७० 
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रामकथा भी कोई इतिद्दास नहीं वरन्‌ सन्देह, मोह और भ्रम हरनेवाली 
तथा भवसागर पार करा देनेवाली कथा हैक्ष | मोह दूर करने के लिये 
साधारणतः वैराग्य, भ्रम दूर करने के लिये ज्ञान और सवसागर पार 
करने के लिये सगवतकृपा अथवा भक्ति का सहारा लिया जाता है | 
सन्देह दूर करना शास्त्र का काम है । इस तरह यह कथा विरत्ति विवेक 
संयुक्त हरिभक्ति शाख्र के रूप में कद्दी गई है। इसलिये इसमे रामचरित 
चर्चा “व्यास समास स्वमति अनुरूप” पद्धति से घठावढ़ा कर अ्रनोखे 
ढंग पर कही गई है और श्रद्धालु भक्त इसकी अपूर्बता देख कर कहीं 
चौंक न उठे इसी लिये अनेक करपों के अनेक रामजन्मों की चर्चा चला 
दी गई है। महामना ५० मदनमोहन मालवीय जी ने ठीक ही कहा 
है कि “रामायण को काव्य कहना उसका अपमान करना है। उसमे 
तो भमक्तिस्स का प्रवाह बहता है जो जीवन को पविन्न कर देता है [” 
( पृष्ठ १८ कल्याण का रामायणाड्न ) | यह ग्रन्थ इतिहास नहीं है इस 
सम्बन्ध में तो गोत्वामी जी की यह पक्ति ही पर्याप्त है कि “रामचरित 
जे छुनत अधघाही । रस विशेष जाना तिन नाही”---४६६-१६ | सन्तों 
का स्वान्तः सुख लोककल्याण मे है और गोस्वामी जी के समय भे लोक 
की परिस्थिति ठीक वैसी ही थी जैठी उन्होंने अपने कलिघर्म में लिखी 
है | इसलिये जब कि “अतिसम्मत हरिमाक्ति पथ, संयुत विरति विवेक | 

तेहि न चलहिं नर मोह बस कलपढहिं पंथ अनेक? ( ४८९ प्ृ० ४-9 पं० 





छनिज संदेह मोह अम हरनी | करडे कथा भव सरिता तरनी॥ 


२० धु० हे पूं० 
विरति विवेक भगति दृढ़ करनी । मोह नदी कह सुन्दर तरनी ॥ 


४९१ पछु० १ पूं० 
'बिनु हरिभजन न भव तरिय यह सिद्धान्त अपेल ॥ 


०४ पूृ० १६ पं० 
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वाले शानी लोग भी कुमार्ग में जा रहे थे तब विरति-विवेक-संयुक्त 
श्रतिसम्मत हरिभक्तियथथ के प्रवत्तन में यदि तुलसीदास जी के समान 
सन्त का सन चलायमान हो गया तो कोई आश्चर्य नहीं। 

खेद है कि इस दृष्टिकोण से रामचरितमानस पर बहुत कम लोगों 
ने आलोचनाएँ लिखी हैं जो कुछ ग्रन्य हैं भी उनमें गोस्वामी जी के 
भक्तिशात्र का--गोस्वामी जी के “ठुलसीमत” का--पूर्ण विवेचन 
नहीं मिलता । गोस्वामी जी ले अवश्य ही अपने नाम से कोई मत नहीं 
चलाया परन्तु उनका मत्त आज अखिल सनातन धमे पर अ्रपना सिक्का 
बैठाए, हुए है | वही तो सनातम धर्म का विशुद्ध स्वरूप है जिसमें गौता 
से लेकर गाधीवाद तक सब मतों की सार बाते आगई हैं। जितने 
धर्मप्रवत्तक हुए हैं सबों ने प्राचीन धर्मसिद्धान्तों का सहारा लिया है | 
उनकी नवीनता यदि थी तो केवल उपयुक्त विषयों के संग्रह और अनुप- 
युक्त विषयों के त्याग ही में थी । यही हाल गोस्वामी जी का रहा है। 
यदि हमे उनके रामचरितमानस में भक्तिशासत्र (अथवा यों कहिये कि 
मानवधमंशासत्र) का पूरापूरा विवेचन मिल जाता है तो हम क्‍यों न 
उसे तुलततीमत का नाम देकर स्पष्ट कर दें। इसी भावना से प्रेरित 
होकर हमने यह निबन्‍्ध लिखने का साहस क्रिया है। इस सम्बन्ध में 
हमने पहिल्ले तो रामचरितमानस से वे सब पक्तियाँ छाँट लीं जिनमें 
प्रत्यक्ष अथवा श्रप्रत्यक्ष रूप ने मक्तिशाश्न के सिद्धान्त का कोई न कोई 
अश विद्यमान था | हमें ऐसी लगभग साढ़े तीन हज़ार पक्तियाँ मिलीं | 
साथ ही हम उन्हें शास्त्रीय क्रम से जमाते भी गये और इस प्रकार हमने 
देखा कि उनमें--१ जीव, २ जीबों का आदश्श ब्रह्म, ३ उन्हें अपने 
आदर्श से पृथक रखनेवाली माया, ४ उन्हें आादश से मिला देनेवाली 
भक्ति और ५ इस भक्ति के साधनों की अड्रप्रत्यड्ञपूर्ण विस्तृत चर्चा, 
ये पाँच बातें मिलती हैं। इतनी देख और परख लेने पर हमने अपना 
यद्द निबन्ध प्रारम्भ किया है | 
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रामचरितमानस का यह दृष्टिकोण भली भाँति समझ लेने से कई 
प्रचलित शंकाओं ओर अशुद्ध धारणाओं का आप ही आप निराकरण 
हो जाता है | इसलिए इस विषय को पुनः स्पष्ट कर देना अनुचित न 
होगा। ग्रन्थ का वर्य विषय जानने के लिये उनकी घडग परीक्षा 
आवश्यक होती है । इस परीक्षा के अनुसार हम देखते हैं कि “राम 
कवन”# ही इस अन्य का उपक्रम है। इस प्रश्न के अतर्गत “चाहहु 
सुनइ रामगुन गूढा” “कौन्हिहु प्रश्श जगत हित लागी” आदि इच्छाएं 
सन्निहित हैं | सशय दूर हो जाना तथा श्रोताओं का कृतक्ृत्य हो जाना 
ही इसका उपसंहार है। शोक मोह भ्रम दूर हो जाना, रामचरणों में 
स्नेह उत्पन्न होना तथा सब का हित होना ही इस ग्रन्थ का फल है। 
गोस्वामी जी के शब्दों के अनुसार “येहि महें आदि मध्य अच्साना | 
प्रभु प्रतिपा्य राम भगवाना |” ( ४७०-४ ) हैं| यही इस ग्रन्थ का 
अभ्यास हैं। अब रही अपूवंता ओर उपपत्ति | सो भागवत की शैली 
के अनुसार, स्वसाधारण की रुचि का विचार रखते हुए, रामकथा की 
लपेट में, युगधर्म के अनुकूल तत्वविवेचन की सब वातें कह जाना ही 
इसकी अपूर्वता है और इसी के लिये भाति भाति की तकाबली देना ही 
इसकी उपपत्ति है। गोस्वामी जी कहते हैं कि "सब जानत प्रश्ुु प्रभुता 
सोई | तद॒पि कहे विन्रु रहा न कोई || तहा वेद अस कारन राखा। 
भजन प्रभाउ भाति बहु साखा |” ( १०-२०, २१ ) सो यह ग्रन्थ 
भजनानन्दियों के लिये लिखा गया है, भक्ति और भगवान का रहत्य 
समझाने के लिये लिखा गया है, परमशान्ति और सब का हित प्रदान 
करने के लिये लिखा गया है, कोई इतिहास प्रदर्शित करने के लिये 

अथवा काव्य चमत्कार दिखाने के लिये नहीं लिखा गया है | 
इस दृष्टिकोण से विचार करने पर पहिली वात जो हमे विदित 


# राम कबन में पूछुडुँ तोही । कहहु इुस्ताइ कृपानिधि मोही ॥२७-१८ 
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होती है वह यह है कि गोस्वामी जी के सब सिद्धान्त-वाक्यों में परस्पर 
सम्बंद्धता है श्रोर होनी चाहिये। कारपेण्टर महोदय कहते हैं कि विश्व- 
रूप रघुवशमणि” वाला प्रकरण व्यक्तित्व-उपासक गोस्वामी जी के 
सिद्धान्त के प्रतिकूल है भ्रौर इसी लिये वह एक अ्नाय॑ रमणी मन्दोदरी 
के मेंह से कहाया गया है#। रामनरेश प्रभूति कतिपय सज्जनों का 
कथन है कि नारीनिन्दा परक वाक्यों का दायित्व उन वाक्‍्यों के कहने 
वाले पात्रों पर है न कि गोस्वामी जी पर | अवधवासी सीताराम महोदय 
का कहना है कि रामायण में शड्र द्वारा शड्डराचार्य के सिद्धान्तों का, 
लक्ष्मण द्वारा रामानुजाचाय के सिद्धान्तों का और भरत द्वारा रामानन्द 
स्वामी के रिद्धान्तों का उद्घाटन किया गया है, | गौड़, सावन्त तथा 
प्रायः अन्य सभी विद्वान्‌ रामायण के चार सम्बादों को ज्ञान, कमे, 
उपासना और दैन्य के सवाद ( चार घाट ) मानते हैं। परन्तु हमारी 
समभ में रामचरितमानस न तो कोई ऐसा नाटक है जिसके पात्र श्रपने 
अपने ढंग से परस्पर-विरुद्ध सिद्धान्तों के स्पष्टीकरण में व्यरत दिखाई 
दे रहे हैं और न वह सवंदशनठंग्रह के समान मतमतान्तरों का कोई 
कोष-प्रन्थ ही है | यदि सब सिद्धान्त-वाक्यों में परस्पर सामझस्य न रहा 
तो वह संशयोच्छेदक शासत्र कैसे कहला सकेगा | 

दूसरी बात जो हमें विदित होती है वह है कथावस्तु के सम्बन्ध 
को। रामचरितमानस नरका य नहीं है। वह तो भक्तिशास्त्र का ग्रन्थ 
है। इसलिये स्वभावतः उसमें भगवान्‌ ओर उनके भक्तों ही की चर्चा 
होगी। उमला और सुलोचना भत्ते ही जिसी प्राकृत काव्य के लिये 
बहुत उपयुक्त और उच्च पात्रियाँ हों परन्तु रामचरितमानस में उनके 

& थियोत्रीजी भ्राफ तुलसीदास पृष्ठ ६८-३६ । 

| देखिये भूमिका । 

| सेलेकशन्स फ्राम हिन्दी लिव्रेचर--जिल्द ३ तुलसोदास । 
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लिये स्थान कैसे दिया जा सकता था | फिर रामकथा में भी फेरफार 
आवश्यक था | जब भक्तो के आराध्य सीताराम “कहियत मिन्न न 
भिन्न" हैं तब सीतानिर्वासन के कथानक की आवश्यकता ही कया १ 
जब गोस्वामी जी के “राजाराम” मक्तों की मनोकामनापूर्ति और ससार 
के शासन के लिये अपनी “अवध राजधानी” में अब भी विद्यमान हैं 
तब फिर “प्रजनसद्दित रघुबंसमनि किमि गवने निजधाम” का उत्तर 
देने का प्रयोजन ही क्‍या रहा १ पावंतती जी अपने इस प्रश्न का पूरा 
उत्तर पाये बिना ही सन्तुष्ट और कृतकृत्य हो गई । कथा के स्वारस्य 
के लिये फुलवारी लीला, परशराम के संवाद, जयन्त चंचु प्रहार आदि 
में कुछ परिवत्तन दो गया तो सक्ति-सिद्धान्तों में तो कोई प्रतिकूलता 
नहीं आई । बस यही अ्भीष्ट था | इतिहास में नवीनता और अपूर्बता 
भल्ले ही आ जाय, कोई परवाद्द नहीं | यदि राम जी ने “अ्रव शह 
जाहु सखा सब, भजेहु मोहिं दृढ़ नेम” कह दिया तो उन्होंने भगवद्‌- 
गीता के श्रीकृष्ण के अनुसार अपने भक्तों के लिये मगवद्‌-वाक्य ही 
कहा है । यदि सूपंण्खा रावण की सभा भें “हरिहि समय विनु सतकर्मा” 
सरीखे ठेठ वैष्णव नीतिवाक्य कह जाती है तो इससे लक्ष्मण सरीखे 
भक्ताग्रणी के सम्पक की महिमा ही सूचित होती है जिसके प्रभाव से 
उस “दुष्ट हृदय दारण जिमि अहिनी ! की मति में भी इस अंश तक 
परिवत्तन द्वो गया है । 

हमने ऊपर कह हे कि मानस भे भगवान्‌ और भक्तों ही की चर्चा 
है सो यहाँ मानस के पात्रों की कुछ चर्चा कर देना अ्रनुपयुक्त न होगा । 
अयोध्यावातियों में दशरथ, वशिष्ठ, कौशल्या, सुमित्रा, पुरनरनारी 
आदि सब राम के भक्त बताये गये हैं। लक्ष्मण और भरत का तो कहना 
ही क्या है । शन्नप्त का मन्‍्थरा की चोटी पकड़कर घसीढना ही यह 
बताता है कि राम के लिये उनके हृदय में कितनी भक्ति थी। कैकेयी 
और मन्थरा के संवाद में “तुमहिं सोहाइ मोद्दि सुठि नौका” वाक्य 
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ध्यान देने योग्य है जो स्पष्ट ही बता रह्या है कि उन दोनों के हृदय में 
भी राम के प्रति पूरी भक्ति थी। रामवनगमन के लिये उनको दोष देना 
व्यथ है क्‍योंकि वे देवताओं की प्रेरणा से विवश थीं। देवता भी इस 
विषय में दोषी नहीं है क्योंकि भगवान्‌ राम को तों वनगमन और 
राजवैभव एक बराबर था ( “विसमय हरस रहित रघुराऊ” ) और 
दशरथादि श्रन्य जीवो को अपने कर्मानुसार रामविरहृजन्य दुःख भोगना 
ही था ( “जीव करमबत हुख सुख भागी” ) इसलिये जो होनहार बात 
है वह होकर ही रही | अ्रवधवासियों के समान मिथिलावासी भी राम- 
भक्त और रामग्रेमी बताए गये हैं।बन के ऋषिमुनि कोलकिरात 
वानर रीछु भ्रादि के प्रेम और भक्ति के तो अ्नेकानेक आख्यान राम- 
चरितमानस मे भरे पड़े हैं। देवता लोगों की स्तुति भी स्थल स्थल 
पर उनकी भक्ति की दुन्हुभी बजा रही हैं। राक्षयों से मारीच, काल- 
नेमि, कुम्भकर्ण॑, त्रिजटा, मन्दोदरी, प्रहस्त विभीषण आदि तो स्पष्ट 
ही भक्त बताए गये हैं | मेघनाद ने भी “सरती वार! सब कपट 
त्यागकर रामानुज श्रौर राम के नामों का स्मरण किया था। खरबूषण 
आदि राम के सौदय से आक्ृष्ट हो ही गये थे। सामान्य राक्षसों के 
लिये कहा गया है कि उनके मन रासाकार हो गये थे, वे रघुवीर-शर- 
तीथ में उतर कर मुक्ति पा जानेवाले थे, इसलिये गोस्वामी जी ने 
उनकी भी कुछ कथा कही है। अब रहा रावण, सो उसके चरित्र का 
भी उज्वल पक्ष दशनीय ही है। खरदूषण के निधन का हाल सुनकर 
उसने बड़ी सुन्दर स्वगत उक्ति कही है। उसने सीताहरण के 
समय लक्ष्मण की बाँधी हुई मर्यादा का उल्लघन नहीं किया* | सीता के 
डाँटने पर “मन मह चरन बदि सुख माना” | अ्रशोक वाटिका में सीता 
जी के पास अकेला न जाकर मन्दोदरी के साथ गया तथा तमय समय 


& रामानुज लघुरेख खंचाई, सो नहि नॉघेहु भ्सि सजुसाई | ६६०७ - 
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पर की हुई मन्दोदरी की फटकारे चुपचाप सुनता गया । जीते जी कभी 
राम का नाम सुख में बाहर न निकलने दिया केवल मरने के समय ही 
“कहाँ राम रन हतां प्रचारी” की हाँक लगाई ओर बीच में अंगदादि 
के समझाने पर स्वय यह सकेत कर दिया कि “मेरे भाल में मनुष्य के 
हाथ मृत्यु लिखी हुई है। इसलिये यदि मेरी मृत्यु अभीष्ट है तो राम 
को मनुष्य ही रहने दिया जाय उन्हे ईश्वर कह कर न समझाया जाय।” 
परन्तु चुकि वह महामोह का रूप था इसलिए अन्त तक निश्चय पूवक 
न तो राम को ब्रह्म ही मान सका न मनुष्य ही | इसौलिये बीच बीच 
में राम की महिमा सुनकर सभीत भी दो जाता था ओर उन्हें जीतने 
के लिये यज्ञ यागादि के विधान भी करने लगता था| जब उसका 
वैरभाव तन्‍्मयता की हृद तक पहुँच गया श्रोर वह पूरी शक्ति के साथ 
“कहाँ राम रन हतौं प्रचारी” बोल उठा उसी दिन उसकी मुक्ति 
हो गई । 

गोस्वामी जी के कथनानुसार रामचरितमानप्त को श्रतिसिद्धान्तों का 
निचोड़ समझना चाहिये। | यह मानस सवप्रथम भगवान्‌ शंकर के 
हृदय में उमड़ा । लोमश ऋषि ने उसके सुधाविंदु पाये और भरुशडि 
जी को परम अधिकारी जान कर उसका स्वाद चखाया | भशंडि जी ने 
उसको ऐसा सरस ओद मनोरम रूप प्रदान किया कि स्वयं शकर जी 
उस कथा का रसास्वादन करने के लिये उनके पास मराल बन कर रहे 
तथा गरुड़ जी को अपनी शंकानिवृत्ति के लिये वहीं मेजा | फिर शंकर 
जी ने वही कथा पावंती जी को सुनाई | तदनन्तर भशुडि जी से प्राप्त 
कर (देखिये मूल गोताई' चरित) योगिवय याशवल्क्य ने वही कथा 
अपने ढंग से ज्ञानी मुनि भरद्वाज को सुनाई । इन खतोतों से उद्‌्मूत बही 
हरिकथा गुरुपरम्परा से तुलसीदास जी के हृदय में पहुँची। उन्होंने 


+ बरनहूँ रघुबर बिसद्‌ जस स्तर तिसिद्धान्त निचोरि। १६-१८ 
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घुजनों के लिये वहीं कया इस ग्रन्थ के रुप में रख दी है | इस तरह 
इस अत्यरूय में पहुँचत पहुँचने इन मानस सरोवर के चार घाट हो गये 
| प्रथम घाद शंक्रपावती-संबाद का है | दसरा क्ाक-भर्श॑दि-गयढ़ 
संबाद का दे | तीसरा याजवल्क्य-भरद्वाज-संवाद का है श्रीर चीया ठुलसी- 
दास ओर सुजना के संवाद का 8 | इन चार प्रकार के श्रीताओ्ं में पावती 
नी श्रा्च श्रोता का यतिरुप बताई गई है । गरड़ जी जिज्ञासु थ्रोता के 
प्रतिर्म हैं | सुजन लोग अरथार्थी हैं। और मरह्दाज नी जानी आता हैं& | 
भगवद्गीता के “चतुविधा: अजन्त माम जनः सुकृतिनोउजु न । शर्तों 
बिद्यामुस्थार्थी ज्ञानी च भरतपम |” वाले छोक से यह प्रकरण मिलाकर 
देखा जाय तो विदित होगा कि इन चार घाटों के रूप में गोस्तामी जी 
ने मक्तिशान्न की सर्वोग्ररि महिमा की कैसी सुन्दर रक्षा की है | 
रामचरितमानस में रामचरितचर्चा के साथ ही साथ १४ स्तुतियाँ और 
२२ गाताएँ है; जिनमें १३ तो स्वर भगवान्‌ रामचन्द्र हारा कही गई 
# उमा कहती हैँ;---गृढ़उ तन्‍्च न साधु दुरावदि | आरत अधिकारी ज़हँ 
पावहिं || श्रति आरति पूछ सुरराया | रघुपित-कथा कहहु करि दाया ॥ 
६६-२०, २६ | अन्त में व कहती हे “में कृतकृत्य मदद अब वव असाढ 
विस्वेस् । ठपर्नी राममगति दृढ़ बीत सकल कल्वेस ॥?---६०६-१,२ | 
इसलिये थे स्पष्ट ही आ्रा्रमक्त थीं। यरुह वी ने श्रपनी जिज्ञासा से श्रित 
दोकर जयह जगह चक्कर लगाया है, भोति भाँति के अश्न किये हैं. और 
अन्त में “ग्रेड मोर संदह? ( ४७३६-३१ ) “तव पलाद सब संसतय 
गयेक? ( ४७३-२२ ) श्रादि की श्रावृत्तियाँ की हैँ। कलि के शुजन 
अ्र्थार्थी है ही जिनके लिय “मन कामना सिद्धि नर पाचा | जो यद्द कथा 
क्रपट तज्ि गावा?ः ( ०८-२३ ) की बात कही गई है | मरद्वाज के 
दिये “प्रमारथ-पद परम सुजाना” ( २६-१८ ) का विशेषण ही उन्हें 
स्प्ठचः ज्ञानी भक्त बता रहा द | 
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है। देवगणक्ृत स्तुतियों में ब्रह्म ने दो बार, शकर ने दो बार, इन्द्र ने 
एक बार, जयन्त ने एक बार, देवताओं ने एक बार तथा वेदों ने एक 
बार स्तुति की है | मुनिगणक्ृत स्तुतियों मे परशुराम ने एक बार, श्रत्रि 
ने एक बार, सुतीक्ष्ण ने एक बार, सनकादि एक बार और नारद ने 
एक बार ख्ुति की है। अन्यजीवक्ृत स्व॒तियों में कौशल्या, श्रहृव्या, 

मन्दोदरी, जठायु और भुशुण्डि ने एक एक बार तथा स्वयं गोस्वामी 
जी ने प्रत्येक काएड के श्रादि में एक एक बार भगवान्‌ की स्तुति की 
है। इन स्तुतियों में गोस्वामी जी के तत्वसिद्धान्त की बहुत सी बातें भरी 
पड़ी हैं। गौताओं में शकरगीता तो रामाद्वेत के सम्बन्ध में पाबंती जी 
से और सत्सगमहिमा के सम्बन्ध में गरड़ जी से कही गई है | लक्ष्मण- 
गीता निषाद के प्रति कही गई है | वाल्मीकि गौता स्वय राम के प्रति 
कही गई है जिन्हें उन्होंने भक्तहृदयरूपी चतुदंश भुवन भवन दिखाये 
हैं | अनुध्यागीता “नारिधर्म”” के सम्बन्ध मे सीता जी से कही गई है । 
बृहस्पतिगीता अयोध्याकारड में सुरेन्द्र के प्रति कही गई है । विभीषण- 
गीता और मन्दोदरीगीता रावण के प्रति कह्दी गई हैं। भुशुण्डिगौता 
अनेक स्थलों पर गरुड़ के प्रति कही गई है जिसमे स्वानुभव, कलिधर्म, 
शानद्वीप ओर भक्तिमणि सप्तप्रश्न आदि के विषय सन्निहित हैं | 
भगवदूगीताओं में पहिली राजधम के सम्बन्ध में भरत के प्रति कही गई 
है | दूसरी लक्ष्मण के प्रति कही गई है जिसमे तत्वरहस्य और भक्ति- 
योग अच्छी तरह समभाया गया है। तीसरी शवरी के प्रति कही गई 
है जितमे नवधा भक्ति की चर्चा है | चौथी सन्तरहस्य के सम्बन्ध मे 
नारद के प्रति कही गई है। पांचवीं अरनन्यता के सम्बन्ध मे हनूमान के 
प्रति कही गई है| छुठी मित्रमहिमा के सम्बन्ध में सुग्रीव के प्रति कही 
गई है। सातवीं प्रवर्षण गिरि में वर्षा और शरदूवर्णन की आड़ से 
धर्मनीति के सम्बन्ध में लक्ष्मण के प्रति कही गई है । आठवीं शरण्य॒ता 
के सम्बन्ध में विभीषण के लिये सुप्रीव से तथ" 'फर विभीषण के प्रति 
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कही गई है। नवीं घमेरथ के सम्बन्ध में विभीषण के प्रति कही गई है। 
दसभीं सत्सज्ञऔर सन्त असन्त के सम्बन्ध में भरत के प्रति कही गई है । 
ग्यारहवीं भक्तिरहस्य के सम्बन्ध में पुरजनों के प्रति कही गई है। 
बारहवीं मजन के सम्बन्ध में सुग्रीवादि वानरों के प्रति कही गई है और 
तेरहवीं मक्तिमहिमा के सम्बन्ध में भशुरिड्ठ के प्रति कही गई है। इन 
गीताओं के अतिरिक्त गोस्वामी तुलसीदास जो ने प्रारम्स के कई पृष्ठों 
में सत्सग महात्य, नाममहात्म्य, मानसमाहात्म्य ग्रादि विषय भी गीताओं 
की ही कोट के लिखे हैं। इनका अध्ययन करके गोस्वामी जी के 
सिद्धान्तों का भलीभाति परिचय पाया जा सकता है। 

इन श्रनेकानेक स्ठुतियों और गीताओ्रों में हमे बह भगवद्गीता 
अत्यधिक महत्वपूर्ण जान पड़ी है जो तत्वज्ञान और भक्तियोग के 
सम्बन्ध में लक्ष्मण के प्रति कही गई है | उसके सन्वन्ध में कुछु अधिक 
लिख देना अ्रनुचित न होगा। उसका अ्विकल उद्धरण इस प्रकार है।--- 


एक बार प्रभु सुख आसीना | लछिसव बचन कहे छुल हीना ॥ 
सुर नर मुनि सचाचर साई । मैं पूछुं निज प्रभु की साई ॥ 
भोहि सममुझाद कहहु सोइ देवा। सब तजि करडं चरनरज सेवा ॥ 
कहहु ज्ञान विराग अरु माया । कहहु सो भयति करहु जेहि दाया ॥ 


ईश्वर जीव भेद प्रभु सकल कहहु सममझाइ | 
जाते' होइ चरनरति सोक मोह भ्रम जाइ ॥ 


थोरेहि भंह सब कहहुँ घुकाई। सुनहु तात मति मनु चितु लाई ॥ 
मैं अरु मोर तोर ते माया। जेदि बस कौन्हे जीव निकाया ॥ 
गो गोचर जेह लगि मनु जाई | सो सब माया जानेहु भाईं॥ 
तेहिकर भेद सुनहु तुम्ह सोऊ | विधा अपर श्रविद्या दोक॥ 
एक दुष्ट अतिसय दुख़रूपा ।जा बस जीव परा भवकूपा॥ 
पक रचइ जग गुन बस जाके | भ्रभ्चु प्ररित नहिं नित्र वल्लु ताके ॥ 
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ग्यान मान जह एकड नाहीं। देख ब्रह्म समाव सब साही॥ 
कह तात सो परम विरायों। तिनु सम सिद्धि तिनि गुन त्यागी ॥ 


साया ईंस ने आपु कह जान कहिय सो जीव । 
बन्ध सोच्छु प्रद सवंपर काया प्ररक सीव ॥ 


घर्म तें विरति जोग ते ग्याना। ग्यान सोच्छुप्रदु येद बखाना॥ 
जाते बेगि द्ववर्ड में भाई।सो लम भगति भगत सुखदाई ॥ 
हो सुदंत्र अवल्म्ब न आना | तेहि आधीन ग्यान विग्याना॥ 
भयति तात अनुपम सुखसूला | मिलइ जो सत होहिं अनुझूला ॥ 
भगति के साधन कह बखानी | सुगम पंथ मोहि पावहिं प्रानी॥ 
प्रथमहिं विप्न चरन अति प्रीती | निज निज करसनिरत जू ति रीती ॥ 
यहि कर फल्लु सनु विषय विरागा | तव सम चरन उपज अचबुरागा ॥ 
खबनादिक नवभगति इढाहीं। मम जक्ञीला रति अति मन माही ॥ 
संत चरन पंकज अति प्रेमा | सन क्रम बचन सजन हृढ़ सेंज ॥ 
गुरु पितु मातु बंधु पति देवा। सब मोहि कहँ जानइ दृढ़ सेवा ॥ 
सम गुन॒ गाचत पुलक सरीरा। गदगइ ग्रिस नयन बह नसीरा ॥ 
काम आदि सद्‌ दुंस व जाके | तात निरतर बस से ताके॥ 
बचन करम मन सोरि गति भजन करदिं निहकाम । 
तिन्ह के हृदय कमल महुँ करउं सदा बिखाम ॥ 

भगति जोग सुति अति सुख पावा | लद्धिमन प्रभु चरनन्हि सिर नावा ॥ 
इसमे प्रथम द्रव्य विषय है गुरुशिष्य-सम्बन्ध | शिष्य में जिज्ञाता- 
भाव--छुलहीनत्व--अनिवाय है | फिर वह “तद्विद्ि प्रशिपातेन परि- 
प्रश्नेन सेवया” के नियमानुसार “मैं पूछेउ निज प्रभु की नाई ” का 
भाव रखे | गुरु भी ऐसा किया जाय जो “प्रभ” और “पुर नर मुनि 
सचराचर साई” कौ कोटि का हो | ऐसे हो गुरु के लिये "गुरत्रक्षा 
गुरविंणुगंसदेंवो महेश्वरः” कहा गया है। यदि कोई जीवित गुर ऐसा 
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न मिले तो किसी अतीत सदगुरु की ओर ही यह तथा ऐसी प्रश्नावल्ी 
अपित हो | योस्वामी जी ने शंकर जी को “गुरु पितु मातु महेश 
मवानी” कह दिया है। एकलव्य ने द्रोण की सस्मयी प्रतिमा ही से 
अभीष्ट सिद्धि पा ली थी | 

दूसरा द्र॒ष्टव्य विषय है इसकी प्रश्नावल्ी | यद्यपि लक्ष्मण जी ने 
शनवैराग्य, मायाभक्ति, ईश्वरजीव, आदि सकल तत्वज्ञान की बात 
पूछी परन्तु उनकी आन्तरिक अभिलाषा “सब तजि करठ चरनरज़ 
सेवा” शोर “जाते होह चरनराति सोक मोह भ्रम जाइ” ही की ओर 
थी। तलज्ञान से यदि उसार के प्रति वैराग्य (सब तजि), भगवान्‌ के 
प्रति अनुराग (करउ चरन रज सेवा, जातें दोह चरनरति) और हृदय 
से “शोक मोह भ्रम” का उन्मूलन होकर उनके वदले क्रमशः “घुन्दर 
शिव और सत्य” की ज्योति न जयी तो वह तत्वज्ञान ही किस काम का | 

तौररा द्रष्टव्य विषय हैं मति मन और चित्त का अ्र्पण | इन तीनों 
के द्वारा अवण मनन और निदिध्यासन की ओर संकेत किया गया है | 
भगवान्‌ ने तो थोड़े में सब -बुका? कर कह दिया । अब यह शिष्य 
का काम है कि वह उस तत्व को ध्यानपूर्वक अपने हृदय में अकित कर 
ले | गोस्वामी जी कहते हैं कि “तब॒हि होहिं सत्र सत्य भगा। जब 
बहु काल करिय सतसंगा ॥7 ( ४७०-२ ) केवल एक ही बार उत्तर सुन 
लेना पर्याप्त नहीं । “बहु काल” सत्घण की आवश्यकता द्वोती है। 
यदि बहु काल तक गुरुद्वारा उसी विषय का पिष्टपेषण न द्वो सके तो 
शिष्य ही मन मति और चित्त में अंकित किये हुए उस विषय का 
पिष्टपेषण करता जाय | 

चौथा द्रष्टन्य विषय है लक्ष्मण जी के प्रश्नों के अनुसार माया, 
ज्ञान, वैराग्य, जीव, शिव ( शश्वर ) और भक्ति के सम्बन्ध के उत्तर | 
मैं भेरा तू तेरा दो गया है जिसके वंश में अखिल जीवनिकाय है | 
इन्द्रियाँ, इन्द्रियों के विषय और जहाँ तक मन की दौड़ है वह सब 
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माया है। उसके दो भेद हैं विद्या और अविद्या | विद्या को हम विवत्त- 
रचना-सामथ्य कह सकते हैं और अविद्या को सप्प्रतीति स्थापन-सामथ्य | 
प्रभु की प्रेरणा से नामरूपात्मक जगतू की सृष्टि हो जाती है | यह 
नामरूपात्मक जगत्‌ यद्यपि त्रिकालाबाधित न होने के कारण मिथ्या 
कहा जाता है परन्तु फिर भी भगवान्‌ की लीला के लिये यह आवश्यक 
है इसलिये विधिप्रपंच अनादि काल से होता आया है। यही माया की 
विवत्तरचना है। विवत्त को सत्य समझ लेना अविद्यामाया का कार्य है। 
यह सत्प्रवीति-स्थापना ही ऐसी बात है जिसके कारण जीवों को हुःख, 
पाप और भवबन्धन मिला करता है। इसौलिये अ्विद्यामाया दुष्ट और 
श्रतिशय दुःख रूप है। शरीर-सम्बन्ध से जीव जब अपने को सतारी 
समभने लगता है तभी वह मोहमुग्ध होता है। यह “मोह सकल व्याधिन 
कर मूला” है | ज्ञान वह है जहाँ विद्या अथवा अ्रविद्या कोई भी माया 
मानी नहीं जाती ओर सब में ब्रह्म ही ब्रह्म की सत्ता दृष्टिगोचर होती 
है। बैराग्य वह है जिसमें तीनों गुणों की समूची सिद्धियों का तृणु के 
समान त्याग हो | जीव वह है जो ( वास्तव में माया का ईश होते हुए 
भी ) अपने को माया का ईश नहीं समझ रहा हे | ईश्वर वद है जो 
( इमपसनल ) भी है और शिव ( पर्तनल ) भी है। ब्रह्म तो वह है 
जो सवंव्यापी हैं श्रोर जो ज्ञान से देखा जाता है । उसके आगे माया 
की कोई सत्ता दी नहीं। वह व्यक्तित्॒विद्दीन है। और शिव वह है जो 
व्यक्तित्वयुक्त होकर बन्धमोक्षप्रद, सब॒पर और मायाप्रेरक है। यही 
जीवों का आराध्य हो सकता है | भक्ति वह है जो ईश्वर को शीघ्र 
द्रवित कर देती है और भक्त को श्रारम्म से ही सुख पहुँचाने लगती है। 
शीघ्रता से भगवान्‌ की प्रीति का सम्पादन और आरम्भ से ही आनन्दो- 
पलब्धि ये दो बातें भक्ति के सम्बन्ध में विशेष ध्यान देने योग्य हैं | 
पाँचवाँ द्रष्टव्य विषय है माया भक्ति ज्ञान ओर वैराग्य की उत्पत्ति 
तथा उनके फलों की अथवा यों कहिये कि उनके कारणों और काय। 
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की चर्चा | माया का कारण है प्रभु की प्रेरणा । प्रश्मु की प्रेरणा होती 
है उनके मायाग्रेक् और वन्धमोक्षप्रद गुणों के कारण | मायाप्रेरक 
गुण से विद्यामाया का क्रम चलता है। अन्धमोक्षप्रद गुण के कारण 
अविद्या माया का क्रम चलता है। विद्यामाया के कारण जीव का 
शरीरी होना अनिवाय है। शरीरी होने के बाद जीव जब अपने को 
परिच्छुन्न समझने लगता है तभी अविद्या माया श्रागे बढ़ निकलती हैं। 
माया का, विशेष कर अविद्यामाया का काय है दुःख, पाप, भववन्धन 
इस माया से बचने के तीन उपाय है--ज्ञान, वैराग्य और भक्ति | धर्म 
से बैराग्य की उत्पत्ति है, योग से ज्ञान की और सत्तंग से भक्ति की | 
वैराग्य का फल है भगवच्चरणों में अनुराग । ( यह स्वतंत्र रूप से 
प्रमपद नहीं दिला सकता इसी लिये मोक्षप्रद मार्गों में केवल ज्ञान और 
भक्ति की चर्चा की गई है। ) ज्ञान का फल है या तो सुक्ति या फिर 
भक्ति, क्योंकि ज्ञानविज्ञान उस भक्ति के ही अधीन कहे गये हैं। भक्ति 
का फल भगवतृप्राप्ति] यह ज्ञान की अपेक्षा अधिक शाश्र फल देने 
वाली है, प्रारंभ ही से सुखमूल और सुगम हैं तथा स्वतत्रत्वतत्र पथ 
है। इसलिये माया का बंधन तोड़ने के लिये अथवा जीव और ईश्वर 
का सानब्निध्य कराने के लिये यही श्रेष्ठतम मार्ग है | 
छुटा द्रष्टव्य विषय है भक्ति के साधनों का विस्तृत वर्णन | वे 
साधन हैः--( १ ) ब्राक्षणतेवा-इस साधन से अपने अपने धर्मों में 
प्रवृत्ति होती है जिसके कारण विषयों से वैराग्य होता है और तब संग- 
वान्‌ के चरणुकमलों में अनुराग होता है। (२) भ्रवणादिक नवधा- 
भक्ति-इनके द्वारा भगवान्‌ की लीलाशओों में अति अनुराग उत्नन्न 
होता है। (३) सन्तसेवा--इसके द्वारा हृदय में सात्विक वल की इृढ़ता 
आती है ओर इस तरह हृढ़ नियम के साथ मन क्रम वचन से भगवद्‌- 
भजन वन पड़ता है। (४) वासुदेव: स्वमितमाव---उन्हें ही शुरु पिता 
माता वंधु पदि देव आदि समभने से एक तो जयत्‌ को राममय देखने 
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में देर नहीं लगती दूसरे भगवान्‌ को ओरे प्रेमासक्ति भी दृढ़तर हो 
जाती है। जिसके कारण भगवत्सेवाभाव परिपक्व हो जाता है । (५) 
सात्विक प्रेमोन्‍न्माद--भावप्रवाह इस प्रबलता का हो कि भगवान्‌ का 
स्मरण करते ही शरीर पुलकित हो जाय, वाणी गद्गद्‌ हो जाय, आखों 
से आ्राँयू बहने लगे । (६) इन्द्रातीत आ्रावस्था--जब काम, क्रोध, लोम, 
मोह, मद, मत्सर, दंभ, पाखड आदि हृदय से निकल बाहर होते हैं तब 
निश्चय ही वहाँ भगवान्‌ का निरन्तर वास हो जाता है। (७) अनन्या- 
सकतचित्तता--कर्म, वचन और मन से जो अ्नन्य शरणागत होकर 
केवल मक्तिरस के आनन्द लिये भक्ति करता है और कोई कामना 
नहीं रखता उसका साथ भगवान्‌ कभी नहीं छोड़ते | यदि विचारपूर्वक 
देखा जाय तो ये सातों साधन भक्ति के सात सोपानों अथवा सप्त 
भूमिकाओं की तरह एक दूसरे से सम्बद्ध जान पड़ेंगे | 

सप्तम द्रष्टव्य विषय है इस तत्वविवेचन में मक्तियोग की विशेषता, 
जिसको सुनकर लक्ष्मण ने श्रत्यन्त सुख पया | यदि यह समूचा विवेचन 
ही भक्तियोग के नाम से अभिहित हो तो भी कोई अ्रनौचित्य नही | 

इस भगवद्‌गीता को यहाँ कुछ विस्तृत रूप से लिखने में हमारे 
तीन अभिप्राय थे। पहिली बात तो यह थी कि हम गोस्वामीजी के 
सिद्धान्तवाक्यों की कुछ वानगी पाठकों के आगे रख देना चाहते थे। 
दूसरी बात यह थी कि हम तुलसी-सिद्धान्त की विस्तृत विवेचना के पूर्व 
उसका सक्षिप्त दिग्द्शैन करा देना उचित समझते थे और इस काय में 
हमें इस गीता का उद्धरण ही उपयुक्त जेंचा | तीठरी बात यह थी कि 
हम गोस्वामी जी की रचना की उस गहनता का भी परिचय करा देना 
चाहते थे जिसके कारण अनेकानेक टीकाए लिखी गई और फिर भी 
लिखी जा रही हैं। “ग्यान मान जह एकहु नाहीं? का अथ देखिये। 
इसे स्वतत्र वाक्य भानकर कई लोग कहते हैं कि ज्ञान वह है जिसमें 
श्रीमद्भगवद्गीतोक्त “अमानित्वमद्मित्व” आदि लक्षणों के अनुसार 
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मान आदि एक भी वस्तु नहीं है। इसे अगली पंक्ति से सम्बद्ध मानकर 
कई लोग कहते हैं “ज्ञान का अमभिमान न होना ( ब्रह्म को सब कहीं 
देखना और तृण के उमान तीन गुणों का त्याग कर देना ) यह वैराग्य 
का लक्षण है? | “धर्म तें विरति जोग ते ग्याना” वाला विषय देखिये | 
कई लोग कहते हैं कि इसका श्रर्थ है “धर्म से विरति होती है, विरति से 
योग होता है और योग से ज्ञान होता है |” कई लोग कहते हैं “धर्म 
से विरतयोग होता है और विरतियोग से ज्ञान होता है” | कई लोग 
कहते हैं “धर्म से विरति होती है और विरति तथा योग से ज्ञान होता 
है।” और प्रमाण में “ज्ञान कि द्ोइ विराग बिनु” को पेश करते हैं। 
कई लोग “होने?” की जगह “श्रेष्ठ है” की बात कहकर श्र करते हैं 
कि “धर्म से वैराग्य श्रेष्ठ है श्रीर योग से ज्ञान श्रेष्ठ है।” भक्ति के 
साधनों के सम्बन्ध में भी कई ने तो शवरी को नवधा भक्ति को इन 
साधनों के साथ मिलाकर दिखाया है और कई लोगों ने अधिकारी मेद 
से यहाँ श्रवशादिक नो शाज्रोक्‍्त भक्तियों का व्यतिरेक दिखाकर इन 
साधनों को शवरी के प्रति कहे गये साधनों से भिन्न बताया है | इसी 
प्रकार जिसकी बुद्धि मिस ओर चल पडी उसने उसी प्रकार के अ्रथ 
किये हैं । क्रिस ठीकाकार ने कहाँ क्‍या कहा और कहाँ क्रिस प्रकार की 
भूल की है यह सब बतलाकर हम अपने निबन्ध की अनावश्यक कलेवर- 
वृद्धि नहीं करना चाहते | जो सज्जन चाहें वे ठीकाओ्ं से मिलाकर 
स्वतः देख सकते हैं कि हमारा उपयु क्त विवेचन कहाँ तक युक्तिसगत 
और कहाँ तक नवीन है | 


--+»800-+--- 
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तुलसीसिद्धान्त का पूरा महत्व समझने के लिए हमें समूचे भारतीय 
भक्तिमार्ग पर ही एक विहंगम दृष्टि डाल लेने की आवश्यकता है। 
यह दृष्टि न तो ऐसे अन्ध श्रद्धालु की सी होनी चाहिये जो तक का 
नाम सुनते ही चौक पड़े और न ऐसे कुतार्किक की सी हो जो भक्ति- 
मार्ग ही को पोपलीला मानकर हर एक बात का खण्डन करने पर ठुला 
बैठा हो। इस दृष्टि से हम समूचे भारतीय भक्तिमार्ग के इतिहास, 
उसके सिद्धान्त ओर उसके गुण-दोषों पर श्रति संक्षिप्त चर्चा कर देना 
चाहते हैं । 


4४० (१) भक्तिमार्ग का इतिहास 

मनुष्य लोग जब से अपनी मानवी विवश॒ता में अ्रथवा प्राकृतिक 
व्यापारों क्री विशालता में किसी अलक्षित शक्ति के प्रभाव की कल्यना 
करने लगे, समभना चाहिये कि तभी से उनमें आस्तिक्यभाव और 
भक्ति का बीजारोपण हुआ | जिस समय उन्होंने यह समझा कि उनकी 
परिमित शक्तियों ओर विश्व कौ अपरिमित प्राकृतिक शक्तियों का 
सद्बालक एक ही सवंशक्तिमान्‌ है उस समय उनका आस्तिक्यभाव 
भली भाँति पल्‍्ववित हो गया ऐसा मानना चाहिये | जिस दिन उन्होंने 
उस एक स्वशक्तिमान्‌ से (अथवा यदि उन्होंने अनेक अलक्षित 
शक्तियाँ ही मानी हों तो अपनी अभीष्ट शक्ति अथवा शक्तियों से 
डरने के बदले प्रेम करना प्रारम्भ किया उसी दिन से भक्ति का वास्त- 
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विक इतिहास प्रारम्भ होता है | “हे महामारी के अ्रधिदेव ! मेरे बच्चे 
के जीव के बदले इस बकरे का जीव ले लो और मेरा बच्चा आराम 
कर दो |” “श्री चुड़ेल ! तुमे नरतिंहनाथ की दुह्ाई है यदि वू ने 
मेरी ज्ली को न छोड़ा”। “हे मेघषों के अधिराज ! तुम वज्ज गिराकर * 
ग्रथवा अवर्ंण से कृषि नष्ट करके हम लोगों को कष्ट न देना | लो 
तुम्हारी सन्तुष्टि के लिए हम भाँति भौत की सुन्दर वस्तुएं तुम्हें श्र्पण 
करते हैं!” ये सब वास्तविक भक्ति की बाते नहीं हैं | “हे इन्द्र ! 
हमारी उसी प्रकार रक्षा करो जिस प्रकार पिता अपने पुत्र की रक्षा 
करता है |” “परमात्मा ठुम्हीं हमारे माता-पिता हो ।? “हे भगवन ! 
हम अपना प्रेम दो” | ये अथवा ऐसी ही बाते भक्ति की बाते कही 
जा सकती हैं। जिस दिन ऐसी भक्ति एक परमात्मा की ओर अर्पित 
हुई श्र लोगो ने समझा कि इस श्रकेले एक साधन-द्वारा भी हमारी 
शरभीष्ट सिद्धि हो सकती है उसी दिन से सममभिये कि भक्ति-माग का 
सच्चा इतिहास प्रारम्भ होता है। भारतवासियों के सब्र से प्राचीन ग्रन्थ 
हैं वेद। उन वेदों मे भी हम एकदेववाद की, और उस एक देव के 
४ प्रति प्रेम की, बाते पाते हैं |# इसलिये यदि हम कहें कि मारतीय 
क्तिमाग वेदों के समान प्राचीन है तो आश्चय का कोई कारण नहीं । 
वेदिक साहित्य का नाम निगमसाहित्य भी है इसका बिस्तार बहुत 
बड़ा है। उसके अनुशीलन से हमें पता लगता है क्लि भिन्न-भिन्न 
शक्तियों के लिये भिन्न मिन्न देवताओं की कत्पना करते हुए भी श्रायों 
$&१ एकंसद्‌ विप्राः चहुधा वदन्ति | ऋक १-१६४-४६ 
२, कवग्रो वच्चेभिरेक सन्त बहुधा कल्पयन्ति । ऋकू ३०-११४-६ 
2 अदितिर्माता स पिता | ऋक्‌ १-म८-१० 
४ श्रौ, मे पिता | ऋक ३-३०४-३३ 
, ६ इन्द्र क्तु न आमर पिता पुर्मत्रेभ्यो यथा--साम- १-६-२-२-७ 
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ने एकेश्वरवाद पर अपनी पूर्ण आस्था रखी है और इसी आस्था के 
कारण उन्होंने कभी वरुण को सर्वशक्तिमान्‌ कहा, कभी इन्द्र को, 
कभी रुद्र को और कभी विष्णु को | जिस देवता के नाम में सवशक्ति- 
* मत्ता का विशेष आरोप होता गया उसकी महिमा निश्चय ही बढ़ती 
चली गई । नाम भले ही वही रहें परन्तु नामी मे जो यह परिवत्तन 
और विकास होता गया उसके कारण “इर्ध” “वरुण” “कुबेर” 
आदि के महत्व में घटबढ़ होती गई। सब प्रकार के प्राकृतिक व्यापारों 
में सृष्टि, स्थिति और लय का ही महत्व अधिक था इसलिये उनके 
अधिष्ठाता देवता ब्रह्मा, विभणु और रुद्र ही सवंशक्तिमत्ता के भाव से 

विशेष रूप से परिपूरित समझे जाकर अधिकाधिक महत्वपूर्ण बनते गये | 

मानवी स्वभाव के अनुसार भक्ति की पद्धतियों ने भी दो रूप धारण 

कर लिये। जो श्रद्ृश्य नियन्‍्ता की क्रिया से चमत्क्ृत हुए अथवा यों 

कहिये क्रि जो श्रद्धष्ट को प्रधानता देने लगे, वें तवभक्षो अग्नि को 

उसका प्रतिनिध मानकर ( वस्तुओं को जलाकर उनका सारा वात की 

वात में उस अ्रद्धष्ट शक्ति तक पहुँचाने वाहन समझकर ) यशिक बने 

श्लोर जो उस नियन्ता की बस्तुओं से चमत्कृत हुए अथवा यों कहये 

कि प्रत्नक्ष को प्रधानता देने लगे वे सूर्य चन्द्र आदि महिमामय पदार्थों 

के प्रतीक से उसकी पूजा करने लगे। इन सब पदार्थों में सूर्य हो प्रधान 

थे | इसलिये सवितापूजा भी वैसी दी ज़ोरदार हुई जैसी यज्ञ मे अग्नि- 

पूजा । धीरे धीरे यज्ञ से रुद्र का तादात्म हो गया & ओर दूय॑ से 

विष्णु का| | इस प्रकार शिवपूजा ( रुद्रपूजा ) और विषणुपूजा ने 

अन्य सब पूजाओ को एक प्रकार से दवा ही दिया | यज्ञ का इत्व किस 


छद्ेखिये कल्याण के शिवाह्र में सहामहोपान््याय प॑० गिरिधर शर्मा 
चतुर्वेदी का लेख तथा आचाय ध्रुव की “हिन्दू धर्म प्रवशिका |? 
$ भण्डारकर, बर्ध इत्यादि की यही राय हैं। 


ड४ तुलसी-दर्शन 
प्रकार रद्राभिषेक में परिणत हो गया और दूय के स्थान पर किस प्रकार 
विधूतु भगवान्‌ आरा विराजे श्रथवा यों कहिये कि /शिव” और “विष्णु” 
इन दोनों नामों के नामी का विकास किस प्रकार होता गया है यह 
विषय अत्यन्त रोचक होते हुए भी स्थलसंकोच् के कारण यहाँ लिखा 
नहीं जा सकता | यह बात नहीं है कि रुद्रपूजा ने यश्ञयाग का कंत्य 
ही मिटा दिया। वह कृत्य भी साथ चलता रहा ओ्रोर वह प्रधानतया 
ब्रह्मा की सन्तुष्टि का कृत्य--आह्षण कृत्य--रद्द गया। इस तरह त्रिदेवों 
की पूजा तो द्ोवी ही रही परन्तु श्रदृष्ट की प्रधानता के साथ महाकाल 
की प्रधानता और प्रत्यक्ष की प्रधानता के साथ महास्थिति की प्रधानता 
सम्बद्ध रहने के कारण विशेष पूजा के पात्र शिव और विष्णु ही माने 
गये# | 
वैदिक साहित्य के समान ही प्राचीनता का दावा रखने वाला 
आगम अथवा ततन्न_साहित्य है। हिन्दी विश्वकोषकार का कथन है कि 
इस शात्र के सिद्धान्त बाहर से यहाँ आये | संभव है वे शक देश से 
आये हों। वे अधिकांश मे शाक्तसिद्धान्त हैं और स्वशक्तिमान्‌ को 
पितारूप में नहीं प्रत्युत मातारूप में मजने की सलाह देते हैं। उन्होंने 
कई अनाय पद्वतियाँ भी प्रचलित की है।। यह सब होते हुए भी उन्होंने 
श्राय॑ देवताओं को लेकर और विशेष कर रुद्ध-शिव को लेकर सवेशक्ति- 
मान्‌ की साकार कल्यना और विधिविधानमयी उपासनापद्धितियों तथा 
.. ७४० वर्धकृत “दी रिलौजन्स आफ़ इगिदया,? पेज २५१-१८८२ 
एंडीशन | 
| कुब्जिकामत तंत्र और बसु महोदय का हिन्दी विश्वकोप ६६७ 
साग ११ वां । 
 विन्मयस्पाप्रमेत्य निष्कलस्याशरीरिय। । 
साधकानां द्वितार्थाय अक्षणो रूप कह्पना ॥--कुल्ताणंव तंत्र € पदल 
६ भ्रध्याय | 


भारतीय भक्तिमा्ग डपू 


मंत्रों और मंत्रविधानों की अच्छी दृष्टि की है। भक्तिमाग में इन अन्‍्यो 
का भी पूरा प्रभाव पड़ा है&। देवीयूक्त ने तो वैदिक साहित्य तक में 
आसन पा लिया है। शेवसम्पदाय भी बहुत कुछ इन्हीं प्र्थों पर आशभित 
है। वैष्णवसम्दाय के पञ्चरात्र आगम इसी साहित्य के अन्तर्गत कहे 
जाते हैं। | आ्राज जो तंत्रम्ंथ उपलब्ध हैं वे वैदिक उंस्क्ृत में न लिखे 
होने के कारण अर्वाचीन ही जान पड़ते हैं परन्तु इससे यह नहीं कह्दा 
जा सकता कि इस साहित्य के सिद्धान्त वैदिक काल में विद्यमान ही न 
थे। यजुवेद का “सहत्वज्लाम्बिकया त॑ जुघस्व”- वाला मंत्र बताता है 
कि उस समय भी अम्बिका का महत्व रुद्र की बरावरी तक पहुँच 
गया था । 

भक्तिमाग के सम्बन्ध में तीसरे,द्रष्य्य साहित्य का नाम है पुराण । 
यह साहित्य भक्तिमार्गियों की विशेष वस्तु है। यद्यपि इसके अन्य 
अपेक्षाकृत नूतन हैं तथापि उनका बहुत कुछ कथा-भाग वैदिक साहित्य 
से ही लिया गया है। पुराण-साहित्य के निर्माता महोदयों ने वैदिक 
देवताओं का ओर उनके सम्बन्ध की कथाओं का जैसा ठंस्कार किया 
है वह देखने और मनन करने की वस्तु है। उन्होंने देवताओं के गुणों 
ओर उनकी क्रियाओं के अनुसार उनके आकार, आयुध, वाहन आदि 
की कत्मना कीग ओर इस सम्बन्ध में आगम साहित्य से पर्याप्ष सहायता 
ली । देवताओं की आइकति ओर प्रकृति के अनुसार ही उनके चरिज्नों 
को चर्चा की और उनके गुण कमे स्वभाव पर ध्यान रखते हुए उनके 


& आगमोक्त विधानेन कलौ देवान्‌ यजेत्‌ सुधीः । 

नहि देवाः पस्लीदन्‍्ति कज्नौ चान्यविधानतः ॥ विष्युयामल 
'नारदुपद्चरात्र का कुछ सम्पदायों में स्वतंत्र रूप से बड़ा मान है। 
:यज्वेंद्‌ ३-१७ 
(ृइस्न असंग में श्री देवेज महोदय झादि के बन्ध दुशनोय हैं | 


है तुलसी-दर्शन 


“जाम रूप लीला और धाम” की महिसाएँ बताई । उन्होंने परमात्मा 
को पूरी तरह व्यक्तित्व-विशिष्ट बनाकर उसे प्रत्येक भावुक भक्त के 
लिए सुलभ कर दिया। इतना द्वी नहीं उन्होंने इेश्वरोपासना का यह 
साधनमार्ग सवसाधारण के हित की दृष्टि से अत्यन्त सरल बनाकर 
लिखा और सामूहिक दृष्टि से लोककल्याण की भावना को सामने रख- 
कर सात्विक आस्तिक्य तथा लोकसेवा को ग्राधान्य देते हुए वर्तमान 
वैष्णव धर्म के तत्वों को स्पष्ट किया। आधिभौतिक पच तत्वों के 
अनुतार उन्होंने परमात्मा को पाँच रुपों में व्यक्त किया है# | वे 
रूप हँस देवी, शकर और विष्णु । कालान्तर में वास्तविक तू्यपूजा 
अभारतीय सी बन गई और गणपतिपूजा तथा देवीपूजा तात्रिक लोगों 
में विशेष अपनाई जाने के कारण--तात्रिक वातों से अधिक समाविषट 
गणेश हो जाने के कारण--भारतीय भक्तिमाग में गौश सी हो गईं। 
लोगों ने पूत्रपूजा को नवग्रहपूजा के अन्तर्गत करके और गौरी गणेश 
को प्रथम पूजा के अधिकारी बनाकर उनसे छुट्टी पा ली। शैवसम्प्रदाय 
यद्यपि ज़ोरदार रह्य तथापि भावुक भक्तों के लिये वह भी वैष्णव सम्प्र- 
दाय के समान प्रवल आकषक न सिद्ध हो पाया | इसलिए कालान्तर में 
वैष्णुवसम्प्रदाय ही भक्तिमा का सर्वेसर्वा हो गया--यहाँ तक कि भक्त 
अथवा सन्त और वैष्णव पर्यायवाची शब्द द्वो गये।| भक्तिमाग के 
ज्ञान का अंश--तत्व का अश--विशेषत; निगमसाहित्य से, कर्म का 
अंश--अनुष्ठानविधि, साधनक्रिया श्रादि का अश--विशेषतः आगम 
साहित्य से तथा भाव का अश--नास रूप लीला धाम सम्बन्धी अनुराग 
का अंश--विशेषतः पुराणताहित्य से पुष्ट होता है। और भारतीय 
#देखिये स्वामी दयानन्द का ध्मकह्पह्ुुम । 
$ द्विचिधों भूत सर्गोड्यं दुंव आखुर एवं च। 
विष्णुभक्तिपरो देवो विपरीतस्तथासुरः ॥--विष्णुधर्मोत्तर 


भारतौय भक्तिमाग ३७ 


साहित्य की यही त्रिवेणी है जिसमे भक्तिरूपी तीर्थराज का जल सन्निहित 
है । गोस्वामी जी ने इसीलिये अपने तत्वसिद्धान्त को “नानापुराणनिगमा- 
गमसम्मत” अथवा “आगम नियम पुराण बखाना” कहा हे | 

रुद्र की महिमा ऋगवेद के समय ही खूब बढ चुकी थी और 
यजुबंद की रुद्राष्टाध्यायी तो आज तक शिवपूजा में व्यवह्नत हो रद्दी 
है। पुरातत्वविभाग के अनुसन्धानों से भी शिव पूजा के ग्रधान्य का 
पता लगता है। आरयों की यज्ञपूजा और श्रनायों कौ लिंगपूजा अथवा 
समाधिशिलापूजा के सास्कृतिक समन्वय द्वारा उन दोनों का एक महा- 
देवपूजन भी यही बताता है कि उस समय भारतवर्ष में शिवपूजा ही का 
प्रधान्य था जिसके प्रेमी आय ( देवता ) और अनाय ( राक्षस ) दोनों 
ही थे। यह शिवपूजा कालान्तर में पाशुपत सम्प्रदाय ( नकुलीश 
सम्प्रदाय ), कालामुख सम्प्रदाय ( अघोरी ), काश्मीरी शैब सम्प्रदाय 
और वीर शेव सम्प्रदाय ( बसब आचार का लिंगायत सम्प्रदाय ) 
आदि अनेक सम्प्रदायों का रूप धारण कर चुकी है। परन्तु आज दिन 
वैष्णवता का जो प्राधान्य भारतवष में देखा जाता है वह शैवता का 
नहीं। हमारी समझ में इसका कारण यह्दी है कि विष्णुपूजा के 
प्रवर्तन के लिये भाग्यवश कृष्ण के समान सावभौम आचाय मिल गये 
जिनकी जोड़ का कोई भी आचाय शिवपूजा के प्रवत्तन के लिये न 
मिल सका | 

यह तो निश्चित है कि वेद किसी एक ऋषि के कहे हुए नहीं हैं । 
इसलिये बैदिक धर्म भी किसी एक व्यक्ति द्वारा प्रवर्तित नहीं हुआ है। 
वेदिक ऋचाओं के अनुकूल जो क्रियापद्धति बहुमतग्राह्म होती गई वही 
वैदिक धम बन गई | देश काल पात्र के परिवर्तव के साथ ही साथ ऐसे 


#गोस्वासी जी ने वेद अथवा श्रुति शब्द के अन्तर्गत इन तीनों 
प्रकार के साहित्यों को रखा है | 


ध्८ ठुलंती-दशन 


धम में भी--ऐसी क्रियापद्धितयों में भी--परिवर्तन होने की आवश्यकता 
रहा करती है। जब ऐसा परिवर्तन किसी एक व्यक्ति के प्रयत्ञ से 
होता है तब वह व्यक्ति सुधारक, दिव्यदूत ( पैग़म्बर ), धर्मसस्थापक 
( अवतार ), धमप्रवरतक आदि आदि कहने लगता है | वैदिक धर्म मे 
सब से सब से पहिला और सब से प्रबल सुधार करनेवाले है भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण चन्द्र जिन्हें वैष्णव धमे का आदि आचार्य अथवा परमात्मा का 
परम अवतार कहना कफ़िसी प्रकार अनुचित न होगा । 
यद्यपि महाभारत भें वसुउपरिचर और चित्रशिखडियों की कथाएँ 
पढ़कर यह कह्दा जा सकता है कि मरीचि, अन्रि, अगिरा, वशिष्ठ प्रभृति 
भी भक्ति के श्राचार्य हो गये हैं परन्तु न तो श्रीकृष्ण को गीता के 
समान उनका निरूपित कोई महत्वपूर्ण शासत्र ही मिलता है और न 
उनके सिद्धान्तों की आज दिन कोई ऐसी ख्याति ही है। सब से बडी बात 
तो यह है कि उनकी ऐतिहासिकता के विषय में निश्चित रूप से कुछ 
कहा ही नहीं जा सकता | भ्रीक्ृषष्णु जी के सम्बन्ध में यह बात नहीं है | 
व्यास जी की कृपा से आज दिन केवल हमें उनके सिद्धान्तों और 
चरितों की चर्चा ही देखने को मिलती है बरन अनुसधानकारियों के 
प्रयक्ष से उनके ऐतिहासिक व्यक्तित्त और उनकी निश्चित प्राचीनता 
का भी बहुत कुछ पता चल जाता है। इस सम्बन्ध में बंकिमचन्द्र 
चटजी महोदय के कृष्णचरित्र नामक अन्य के तक देखने योग्य हैं। 
ऋग्वेदसहिता में श्रीकृष्ण का नाम आया है जो कई पूक्तों के रचयिता 
हैं यजुवंद्सहिता में कृष्णकेशी नामक असुर को मारनेवात्ते कृष्ण की 
कथा है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ में भ्रीकृष्ण की चर्चा है जहाँ वे ऋषि 
'बोर अगिरय! के शिष्य बताये गये हैं | पाणिनि, कात्यायन और पत- 
ज्लि वैयाकरणों के भन्थों में “वासुदेवक” परीखे शब्द श्रोर कंसवध 
सरीखी लीलाओं का उल्लेख है । साथ ही “चिरहते करे?” “जघान 
कस किल वायुदेवः” सरीखे वाक्यों में /चिर” और “किल” के प्रयोग 


भारौतय्‌ भक्तिमार्ग ९ 


बताते हैँ कि श्रीकृष्ण का अविर्भावकाल उन वैयाकरण महोदयो से 
बहुत पहिले का हे | बौद्धों के “ललित विस्तर” मे लिखा है कि बुद्ध 
के समय वासुदेवक, पाआ्वरात्र आदि वैष्णवन-सम्प्रदायानुयायी वर्तमान 
ये | निद्देश ( बौद्ध ग्रत्य ) और उत्तराध्ययन सूत्र ( जैन ग्न्थ ) भी 
वासुदेव की चर्चा करते हैं | ईसा से ४०० वर्ष पूर्व के मेगास्थनीज़ ने 
भी मथुरा, इृप्णपुर, यमुना, शौरसेन और हरिकुलईश का उल्लेख किया 
है। वेसनगर का शिलालेख, जो ईसा से २०० वर्ष पूर्व का माना जाता 
है स्पष्ट बताता है कि “देवदेवस वासुदेवत गरुड्धघ्बजो अयं कारितों* ** 
“''"हेलिऊ डोरेण भागवतेन दिपसपुन्नेण-तखशीलकेन” | घासुण्ढी का 
शिलालेख इससे भी कुछ पहिले का उसमे भी सकषण और बासुदेव 
की पूजा का उल्लेख है। | श्रीकृष्ण जी को प्राचीनता और ऐतिहा- 
सिक्रता के सम्बन्ध में यहाँ इतने प्रमाण ही पर्याध्ष हैं। 

भगवदूगीता के अध्ययन और गोवर्धनपूजा आदि के चरित्रों का 
अनुशीलन करने से विदित होता है कि इन भगवान्‌ श्रीकृष्ण जी ने 
अपने समय के प्रचलित ब्राह्मण धर्म ( यज्ञप्रधान धर्म ) अथवा बैदिक 
धर्म में अनेक सुधार करके एक नया धर्म ( सम्प्रदाय ) चलाया था | 
इस धर्म में कामना से भरे हुए द्वव्यमय यज्ञों को अपेक्षा मानसिक 
साम्य ज्ञानमय यज्ञ ( त्याग ) की प्रधानता दी गईं। ऐश्वयमदमत्तइन्द्र- 
पूजा की अपेक्षा लोकसंग्रहप्रवतंक वैष्णवभाव को अधिक महत्व दिया 


#कहना न होगा कि विद्वानों ने पतंजलि को ईसा से २०० साल 
पहिले का कात्यायन को ४०० साल पहिले का और पाणिनि को ६०० 
साल पहिले का माना है | देखिये भण्डारकर का “वैष्णविज़्म शैविज्ष्म” 
इत्यादि | 

+ विशेष विवरण के लिये रायचोधरी की “अली हिस्ट्री आफ दो 
वैष्णव सेक्ट”, भयडारकर का “वेष्णविज़्म शैविज्ञम” आदि अन्ध देखिये। 

४ 


पूछ तुलसी-दर्शन 


गया । मुक्ति के लिये ल्ली, शूद्र, वैश्य भ्रादि सभी श्रधिकारी मान लिये 
गये और मगवच्छुरणागति को पूरा प्राधान्य दिया गया। श्रनासक्ति 
ररीखे दिव्य गुणों पर बहुत ज़ोर दिया गया और दैवी सम्पत्तियों की 
शोर लोगों को प्रवृत्त किया गया । वैष्णवधर्म के ये ही मूल पिद्धान्त 
हैं। यह बात नहीं है कि वैदिक साहित्य मे इन सिद्धान्तों का कोई 
अत्तित्व ही न था। परन्तु ऐसे उपादेय विषयों का चुनना और उन्हें 
लोकसम्राह्मरूप देकर प्रकट करना श्रीकृष्ण भगवान्‌ का ही काम था। 
फिर स्वतः वे मी तो वैदिक काल ही में हुए हैं। तब फिर जब इन 
सिद्धान्तों के साथ उनकी अ्रमिट छाप पड़ी हुई हे तब उन्हें ही यदि हम 
वैष्णव धर्म का जन्मदाता कह दें तो कोई अ्रनोचित्य नहीं । 
नये धर्म का प्रवर्तन करते हुए भी मगवान्‌ श्रीकृष्ण ने प्राचीनता- 
प्रेमी श्रायंसमाज के झ्रागे उनके आराध्यप्रन्थ वेदों की निन्‍दा में एक 
वाक्य भी नहीं लिखा, उनके भान्य देवताश्रों के विरुद्ध एक शब्द भी 
नहीं कहा--वरन्‌ उन्हीं के देवता विष्णु की महत्ववृद्धि में दत्तचित्त 
रहे। उनकी पूजापद्धतियों के खिलाफ एक उंगली भी नहीं उठाई। 
और सबसे बढ़कर बात यह थी कि उन्होंने नवधमंप्रवत्तंक होने की डींग 
कभी नहीं हाँकी । परिणाम यह हुआ कि आाक्षणधर्म श्रलक्षित रूप से 
वैष्णवधर्म में परिणत हो गया | भ्रौकृष्ण के समकालीन भीष्म और 
व्यास के समान अतुल शक्तिशील ओर अतुल विचारशील महापुरुषों 
ने भी भगवान्‌ श्रीकृष्ण की महत्ता स्वीकार की और उनके अनुयायी 
& बौद्धर्म और जैनधर्म भी वेष्णवधर्म की भांति गौतम बुद्ध और 
महावीर स्वामी द्वारा प्रवतित हुए थे। परन्तु यधपि »े श्रीकृष्ण भगवान्‌ 
के वैष्णवर्धर्म के पीछे के हैं तथापि उनमें वेदों और चैदिक देवताओं को 
अछृता छोड़ देने की बह बात न आ पाई । इसीलिये ये धर्म अ्रवेदिक 
कहे जाकर बाढ्धाणों द्वारा निन्‍्दरनीय वहरा दिये गये । 


भारतीय भक्तिसाग धर 


ल्फ् 


हुए। उनका समूचा कुठ्म्प उनके इस नवीन धर्म में दीक्षित होकर 
वेष्णवों के लिये “सात्वत” और “वाष्णँय” सरीखे शब्दों की धरोहर 
छोड़ गया जो वैदिक साहित्य तक मे पाये जाते हैं। उनके शिष्याजु- 
शिष्यों ने अपनी विचारधाराओं से भारतवर्ष को इस प्रकार आप्लावित 
कर दिया कि भारत ही क्‍यों देशविदेश तक निष्कामकर्म और अहिंसा- 
धर्म की हुन्दुभी बज उठी | 

कला के सहारे निराकार को साकार रूप देकर समभझाना भक्तिमाग 
का प्रधान विषय है | अवाडमनसगोचर परमात्मा भाव के आश्रय से 
व्यक्तित्व विशिष्द बना दिया जाता है। इस तत्व का पूरा अनुभव 
कदाचित्‌ पहिले पहल नारायण ऋषि ने किया था इसी लिये परमात्मा 
को पुरुष स ज्ञा देकर उन्होंने पुरुषसूक्त के समान कलापूर्ण वस्तु संसार 
को प्रदान की |& बहुत उभव है कि श्रीकृष्ण जी ने नारायण ऋषि की 
जीवनचर्या ( भागवत मे लिखा है कि उन्होंने क्रोध पर एकदम विजय 
प्रात्त कर ली थी ) और दूक्तियो से मुग्ध होकर उन्हें अतिमानवी महत्व 
प्रदान किया हो | परसात्मा का नारायण नास पहिले पहल शतपथ 
ब्रह्मण भे देखा जाता है और तैत्तिरीय आरण्यक में वह विष्णु के साथ 
सम्बद्ध मिलता है | छान्दोग्य उपनिषद और शतपथ ब्राह्मण तथा 
तैत्तिरीय आरण्यक की रचनाओं में विशेष अन्तर नहीं | इसलिए बहुत 
संभव है कि श्रीकृष्णचन्द्र ने ही नारायणीय घर्म की बात कहकर अपने 


& इस सुक्त में जहाँ एक ओर हज़ार हाथ पाँव वाले पुरुष का वर्णन 
है वहाँ दूसरी ओर उसके एक मुख, दो हाथ और दो पाँव भी बताये गये 
है | इसके पहले छुंद स 'बाह्मणो<्स्प मुखमासोद? वाला छुन्द मित्रा कर 
देखिये । 

| दंखिये रायचोधरीकृत “अरली हिस्ट्री आफ दि चेष्णव सेक्द” 
--१६२० पुडीसन पेज ६ 


घ२ तुलसी-दशन 


अनुयायियों को यह अवसर दिया होगा कि वे विष्णु, नारायण और 
कृष्ण मे एक ही विभूति का चमत्कार देखने लगें& | झृष्णभक्तों की 
इस भावना के कारण वैष्णव धम में अवतारवाद आप ही आप प्रविष्ट 
हो गया और फिर तो श्रीक्ष्ण के पूबंदर्ती सभी महामान्य व्यक्ति विष्णु 
के अवतार कहे जाने लगे। | जिसने जगद्रक्षा के लिए असाधारण कार्य 
कर दिखाया वही अवतार हो गया | यदि एक ओर सनकादि ऋषि, 
कऋषभदेव, कपिल, राम, परशुराम, व्यास आदि अवतार माने गये तो 
दूसरी ओर गौतम बुद्ध तक उसी दूची में सम्मिलित कर दिये गये | 
इतना ही नहीं विश्वविकाश के क्रम को देखते हुए मत्स्य, कच्छुप, 
वाराह, इसिंह, वामन आदि भी अवतार की कोटि में रख दिये गये । 

इस सब अबतारों में राम का श्रवतार अपना विशेष महत्व रखता 
है। पुराणोक्त सोमसूयवंशविस्तार एकदम कपोल्नकल्पना नहीं है यह 
बात आजकल श्रनेकानेक विद्वान मानने लगे हैं | उन बंशावलियों में 
इतिहास का बहुत कुछ मसाला भरा पड़ा है और उसी मसाले में भग- 
वान रामचन्द्र जी की भी ऐतिहासिकता निहित है | वंशावलियाँ ही 

$& भसण्डारकर सहोदय नारायण को काहपनिक ( दाशनिक ) देवता 
मानते हैं। वे गोपालकृष्ण को भी वासुदेव कृष्ण से भिन्न मानते हैं | हस 
कृष्ण॒स्वासी ऐयंगर महोदय से सहमत होते हुए ( देखिए “अरबी हिस्ट्री 
श्राफ वैष्णविज्म इन साउथ इंडिया” ) ग्रोपालकृष्ण और वासुदेवक्नष्ण 
को एक ही मानते हैं। नारायण को भी हस एक दस काह्पनिक ( दाशे- 
निक ) मानने का विशेष कारण नहीं पाते | 

' कई लोग कहते हैं कि विष्णु श्रभारतीय थे--श्वेतद्वीपपति भे-- 
इसलिए उनके अवबतारों की श्रावश्यकता हुईं | (देखिये “तुलसी के चार 
दल” ) परन्तु यह सिद्धान्त आमक है | क्‍योंकि श्वेतद्वीप को पार्थिव 
झथच अभारतीय मानना ही भूल है। 


भारतीय मक्तिमार्ग पूरे 


बताती हैं कि ये श्रीकृष्ण जी से पहिले हुये हैं। परन्तु इतिहास की 
उपलब्ध सामाग्रियों के अन्वेषण से पता चलता है कि इनकी महिमा 
श्रीकृष्ण जी के बहुत पीछे उदित हुईं है | सर भण्डारकर महोदय के 
मत से और “वैष्णविज़््म शैविज्म” नामक भ्रन्थ में उनके दिये हुये- 
तर्कों से यह जान पढ़ता है कि यद्यपि ईसवी सन्‌ के प्रारम्मिक काल से 
ही लोग राम को ईश्वरावतार मानने लगे थे परन्तु उनकी विशेष रूप 
से प्रतिष्ठा ग्यारहवीं शताब्दी के लगभग से ही प्रारंभ हुई है| वाल्मी- 
कीय रामायण के वे अश प्रक्षिप्त समझे जाते हैं जिनमे राम के ईश्वरत्व 
पर ज़ोर दिया गया है। वैदिक साहित्य में राम को चर्चा प्रायः नहीं के 
समान हे | अन्य प्राचीन ग्रन्यो अथवा शिलालेखों श्रादि में भी इस 
सम्बन्ध का बहुत ही कम मसाला मिलता है | यद्यपि आज दिन अध्यात्म- 
रामायणादि अनेकानेक रामायण और रामरहस्य, रामपूव॑तापिनी, 
रामउत्तरतापिनी, तारसार आदि उपनिषदे रामभक्ति के सम्बन्ध की 
मिलती हैं परन्तु आधुनिक विद्वान्‌ उनकी प्राचीनता पर सन्देह दी करते 
हैं | यद्यपि धृद्दत्तर भारत के कई प्रदेशों में प्रस्तर खण्डों पर अकित 


$& कई महानुभावों ने रामायण कौ सूची में न जाने कितने नाम 
गिना दिये हैं (देखिए त्रिपाडी जी को भूमिका) परन्तु हमें तो इस्पीरियल 
लाइब्रेरी सरीखे बड़े पुस्तकालय ट्टोलने पर भी दो ही चार रामायण 
( संस्कृत मे लिखी हुईं ) मिलीं । ग्ाधर प्रेस रायबरेली से श्रीज॑ंग- 
बहाहुर सिद्द जी की जो टीका छुपी है उसमें अनेकानेक रामायण्ों का 
उदलेख है और कुछ श्लोकों के प्रमाण भी दिये हुए हैं। परन्तु 
इन “प्रमाणों? कौ पोल सावन्त जी ने अच्छी तरह खोल दी हे। 
( देखिये लझ्गाकाण्ड की भूमिका ) | हम समझते हैं कि रामायणों की 
लंबी सूची गिनाने वाल्दे लोग केवल ठाकुर जंगबहादुरसिंह जी की नकल 
कर रहे हैं । 


पड तुलसी-दशन 


रामायण को घटनाएं, देखते हुए यह मानना पड़ता है कि राम 
महिमा ईसा की ग्यारहवीं शताब्दि के पहिल्े ही द्वीपद्ौपान्तर तक कै 
गई थी तथापि इसबात का कोई पुष्ट प्रमाण नहीं है कि वे घटनाएं श 
की पाँचवीं सदी के पढ्ििले की खोदी हुई हूँ | इतना सब होते हुए मे | 
राम के अद्वितीय मर्यादा-पुरुषोत्तमत्व ने और अपू्व लोकरझ्न-पहि 
में कुछ ऐसी शक्ति थी कि भारतीय जनता आप ही आप उनकी श्रो' 
अधिकाधिक आक्ृष्ट होती गई और परिणाम यह हुआ कि भरा 
दिन वे श्रीकृष्ण के समान ही पूर्णांबतार माने जाते हैं | 

चैदिक साहित्य में वैध्णवधर्म “एकान्तिक” घमे ही था| जब गौता 
बनी--अनुमान है कि यह श्रीकृष्णचन्द्रजी के बाद तथा महामारतग्रन 
से पहिले लिखी गई है--उस समय तक अवतारबाद स्थिर हो चुका 
था | जब भद्याभारत का नारायणीय धर्म लिखा गया ( कहा जाता 
कि यह गीता के बाद का है ) तब “चतुब्यूह” की चर्चा भी चल पढ़ी 
थी । जब पुराण लिखे गये उस,समय तो वैष्णवधर्म की शाखाप्रशाखा्रं 
की भी पूरी पुष्टि हो चली थी । पद्मपुराण में वैष्णवधम के चार सम्पदायो 
का उल्लेख है। वे ही चारों सम्प्रदाय क्रमशः रामानुज, निम्बाक, म्ध 
और वल्लभाचायं द्वारा प्रवर्तित हुए, यह भी पद्मपुराण में जोड़ दिया 
गया है# | इसलिये आजकल इन्हीं चारों आ्राचार्यों के सिद्धान्त वैष्णव 
धर्म में बहुत मान्य सममे जाते हैं। जो धर्म कृष्ण के द्वारा चलाया 
जाकर मथुरा के आसपास रहा ओर बौद्धधर्म के प्रभाव के कारण 
उत्तरीय भारत में संकुचित ता हो गया वह दक्षिणीय आलवारों की 
कृपा से दक्षिण की ओर प्रचारित होकर ईसा की ग्यारहवीं शताब्दी में 
रामानुजाचार्य द्वारा प्रस्कुटित दो उठा और इस प्रकार फिर उसने 





& रामाजुज श्रीस्वीचक्रे मध्वाचाय' चतुसुंखः। ्रीविष्णुस्वामित 
र॒द्रो निम्बादित्य चतुः सनः ॥ पद्मपुराण वसु के “हिन्दी विश्वकोष!” में | 


भारतीय भक्तिमार्ग पूपू 


_ ये में अपना आधिपत्य जमा लिया। कई लोगों की राय है कि 
__.गनुजाचार्य ने ईसाइयों से भी भक्ति का बहुत कुछ तत्व लिया है। 
,' कर ताराचंद महोदय का कथन है ( देखिये “इनपलुएंस आफ इस्लाम 
7 इण्डियन कल्वर” ) कि मुस्लिम सन्तों का उन पर बहुत प्रभाव . 
5 ,ड़ा है। जो कुछ मी हो परन्तु इतना तो निश्चित है कि उन्होंने अ्रपने 
उद्धान्तों को एकदम मारतोय रूप देकर ही और श्रतिसम्मत बनाकर ही 
जखा है। निम्बाकाचाय, माध्वाचाय और वल्लमाचाय ने बहुत थोड़े 
फैरफार के साथ रामानुज के सिद्धान्तों को ही प्राधान्य दिया है। इन 
“बारे आ्राचार्यो के पूर्व॑वर्त्तीं जगद्युरु शंकराचाय को और परवर्ती 
“( बल्लभाचार्य के समकालीन ) चैतन्य महाप्रभु को भी भक्तिमाग के 
प्रधान आचार्य मानना चाहिये | चैतन्यमहाप्रभु की आचायता पर तो 
/ किसी को शका हो ही नहीं सकती | शकर के सम्बन्ध में अवश्य कुछ 
ः लोग प्रश्न कर सकते हैं क्योंकि उन्होंने अपने भराध्य में पाश्चरात्रो को 
* अवेदिक ठहराया है और केवल अद्वेत मत का स्थापन कर अनुरागा- 
' त्मिका भक्ति को अन्तिम ध्येय नहीं माना है। परन्तु उनके नाम से 
प्रख्यात जो छोटे छोटे प्रन्य ओर भक्ति के स्तोत्र हैं उनमे भक्ति का 
बड़ा सुन्दर रूप प्रकट हुआ है। “त्वयिमति चान्यत्रेकों विष्णु” 
“४ बिना यस्य ध्यान ब्रजति पशुता उकरमुख |” “सत्यपि सेदापगमे नाथ 
तवाहईं मं मामकौनस्त्वं” “किं स्मतेव्यं पुरुषै; ! हरिनाम सदा” * शिव- 
प्रसादेन विना न मुक्ति” आदि उनके वाक्य देखने ही योग्य हैं। वे 
भावाह्वेतता चाहते हैं क्रियाह्वेतता नहीं। वे मनुष्य को आजीवन गुर 
भक्त और ईश्वरभक्त बना रहने की सलाह देते हैं | वे स्वरूपानु- 


& यावदायुस्वया चंचो वेदान्तो युरुरीश्वरः | मनला कर्मणा बाचा 
श्रुतिरेवेष निश्चयः ॥ सावाद्वेतं तदा कुर्यात्‌ क्रियाद्वेतं न कहिचित्‌ ! भह्नेत॑ 
त्रिष लोकेषु नाद्वेतं गुदुणा सह--तत्वोपदेश ८६-८७ इलोक | 


५६ ठुलसी-दशन 


सधान और भगवद्ध॑क्ति में कोई अन्तर नहीं मानते& तथा चित्तशुद्धि 
के लिये भक्ति को नितान्त आवश्यक कहते हैं।। उनका “प्रबोध 
सुधाकर” ग्रन्थ तो कृष्णभक्ति के विषय मे वेजोड़ वस्तु है। सभव है, 
, इनमें से कुछ पुस्तके उनकी शिष्यपरम्परा वाले किन्हीं अ्रन्य शंकराचार्यों 
की लिखी हुई हों परन्तु जब कि उन पुस्तकों के सिद्धान्त शकरसम्प्रदाय 
वालों को सम्मान्य हैं तब उन सिद्धान्तों की आचायता का श्रेय आदि- 
गुरु शंकराचायय को क्‍यों न दिया जाय। “शकराचाय तो तर्कियों के 
राजा थे | संसार के साहित्य में शायद ही ऐसी कोई वस्तु हो जो शकर 
के तकंवाद से आगे बढ़ सके। किन्तु उन्होंने पहिला स्थान प्रार्थना 
ओर भक्ति को ही दिया था ।” (महात्मागाधी का धर्पथ पृष्ठ २७) 
शंकराचार्य ने विष्णु और शकर दोनों को समान प्राधान्य दिया 
है। रामानुज ने कट्टर बैष्णब की भाति लक्ष्मीनारायण की पूजा पर ही 
ज़ोर दिया है। निम्बाके, वव्लभम और चैतन्य ने कृष्णपूजा पर हीं विशेष 
आस्था प्रकट की है। मध्व ने रामपूजा की ओर रुचि दिखाई अवश्य 
परन्तु इस पूजा के पूरे प्रचार का श्रेय महात्मा रामानन्द जी को है जो 
रामानुज की शिष्यपरम्परा में १४ वीं शताब्दी के अंत में हुए थे। इन्होने 
वैष्णव धर्म में तीन बड़े सुधार किये । एक तो उन्होंने भक्तिमार्ग में 
जातिभेद की संकीणंता मिठाई, दूसरे सस्कृत की अ्रपेक्षा जनता की 
भाषा में उपदेश देना प्रारम्भ किया ओर तीसरे लोकमर्यादानुकूल 
सदाचारमूलक रामभक्ति पर पूरा ज़ोर दिया। भक्त कोई ऐतिहासिक 
नहीं जो वह यह देखने की चेश्ट करे कि कृष्ण की प्राचीनता अधिक 


& स्वात्मैक चिन्तन यत्तदीश्वरध्यानमीरितं--सर्ववेदान्तसिद्धास्त- 
सारसंग्रह १२२वचॉ श्लोक । 

प शुद्धवतिहिनान्तरात्मा कृप्णपदांभोजभक्तिझते--प्रबोधसुधाकर 
१६७वों श्लोक । 


भारतीय भक्तिमाग धू७ 


बनि-] 


है अथवा राम की | वह तो हृद्गत भावों के अनुकूल अपने आराध्य 
परमात्मा का एक सब्चिदानन्दमय रूप चाहता है | उन रूप को जिसकी 
इच्छा हो कृष्ण कह ले और जिसकी इच्छा हो राम कह ले। कृष्ण- 
चरित में अलोकिकता थी, अतिमानवी विषयों की भरमर थी। वह 
चरित गतानुगतिक लोक के लिये दुरूह था। रामचरित में मर्यादा- 
पुरुषोत्तमता थी | लोग अपने सामने उसे आदर्श रूप रखकर उसका 
अनुकरण कर सकते ये। इसी लिये साबुक भक्तों ने संस्कृत रामायणों 
और राम पूजा परक उपनिषदों के विषय में विशेष छानवीन न करके 
रामभक्ति को श्रद्धापूवक अपना लिया | 

रामोपासना आगे चलकर दो धाराओं में विभक्त हो गई।| कबीर 
दादू नानक आदि सन्तमत के महात्माश्रों ने निगु श ब्रह्म को राम 
मानकर भजन किया । रामानंदी वैष्णव वैरागियों ने प्राचीन परम्परा 
को पुष्ट करते हुए सगुण साकार राम का मरपूर समर्थन किया | इृष्णो- 
पासना अपनी उसी धारा से प्रदाहित होती हुईं महात्मा सूरदास सर्खते 
भावुक भक्तों द्वारा हिन्दीभाषियों का कल्याणसाधन करती रही | उसमे 
निगु णता नहीं घुस पाई ॥रामोपासना को निगु णता की, निराकारों- 
पासना की, धारा में वहा ले जाने मे योगिसम्प्रदाय (नाथ-गोरखसम्प्रदाय) 
और सूफीसम्प्रदाय भी कारणीमूत हुए थे । ये दोनों ही शानाश्रयी सम्प्रदाय 
हैं और दोनों ने ध्यान की एकाग्रता पर ज़ोर दिया है। परन्तु पहिले 
सम्प्रदायवाल्ले तो सच्ची भक्ति के अ्रभाव भे सिद्धियों के चक्कर से न उबरे 
और दूसरे सम्प्रदायवाले अभारतीय विचारत्ोत के कारण यहाँ विशेष 
न पनप पाये | पीछे जब “राम” नाम के साथ साकारमूर्ति का तादात्म्य 
घनिष्ठ होने लगा तव कुछ निराकारोपासकों ने वह नाम भी इटा कर 
ब्रह्मोपासना को प्राधान्य दिया । इनमे ब्रह्मसमाज तथा आरयंसमाज के 
प्रवत्तक राजा रामसोहनराय और स्वामी दयानंद सरस्वती मुख्य हें 
कुछ उदार विचारशौल सज्जनों ने साकारता का तिरस्कार उचित न 





पूद |... तुल्तती-द्शन 


समझ कर समन्वय मार्ग से निराकार ओर साकार सभी को समेठ कर 
चलना उचित समझा | इनमें सौ वर्ष के पुराने रामकृष्ण परमहस 
और आजकल के जीते-जागते महात्मा गांधी प्रमुख हैं। भारतीय भक्ति- 
मार्ग के इतिहास में इन सबों का नाम उल्लेखनीय है। 
धर्म यदि रंगठन न हो तो वह एक दर्शनमात्र रह जाता है# | 
और यह उगठन सास्कृतिक एकता के हारा ही लाया जाता है। 
गोस्वामी तुलसीदास जी भारतीय जनता के सामने घमतत्व रखना 
चाहते थे | इसलिये उन्होंने सास्कृतिक एकता का विचार करते हुए 
भारतवासियों की पूछ्य श्रुतियों का श्राधार लेना आवश्यक समभा। 
इसीलिये उन्होंने अपने ध्मतत्व को श्रुतिसम्मत बताते हुए 'आगम 
निगम पुराण” का सहारा लिया है। उन्होंने श्रीकृष्ण भगवान्‌ के लिये 
भी वडी श्रद्धा दिखाई है। यद्यपि रामायण मे “जीह जसोमति हरि 
हलघर से”? और “जब जदुबस कृस्न अवतार” के प्रसंगों पर श्रीक्षष्णा- 
बतार का केवल उल्लेखमात्र है तथापि विनयपत्रिका में उन्होंने कृष्ण 
को राम से अभिन्न बताया है और ऋृष्णगीतावली मे तो कृष्ण ही की 
की महिमा गाई है। उन्होंने शकरभगवान्‌ को भी बड़ा ऊँचा स्थान 
दिया है और रामभक्ति के लिये शकरभक्ति को आवश्यक बताया है । 
उन्होंने यदि बुरा कद्दा है तो शाक्तमत के उस श्रश को जो आयभावनाश्रों 
के विरुद्ध हे ओर सतमत के उस अंश को जिसमें सगुणवाद अथवा 
साकारवाद तथा श्रतियों के प्रामाए्य का खस्डन किया गया है। कौलों 
को वे जीवित शव कहते हैं। और वाममार्गियों को निन्‍्दनीय ठहराते 
& न हो मज़हव में जब ज़ोरे हुकूमत । 
तो वह क्या है फ़कत एक फिल्लसफ़ा है ॥--अकबर 
' कौल कामबस कृपिन बिमुढ़्ा_ जीवत सवसम चौदृह प्रानी। 
( शे८७-८ से १० ) 


भारतीय भक्तिमाग हि घर 


हैं # परन्तु शाक्तों की आराध्य देवी पावती के लिये उनके हृदय में न केवल 
ऊँचा स्थान ही है वरन्‌ उन्हें वे अपनी आराध्या श्रीसीता जी के मुख 
से “भवभव ब्िसव पराभव कारिणि | विस्वविमोहिनि स्ववस बिद्ारिण?? 
श्रादि उच्च सबोधनों से सम्बोधित कराते हैं | सूफी कवियों की शैली को तो 

, उन्होने प्रत्यक्ष अपनाया ही है | योगिसम्प्रदाय वालों की तरह वे भी योग 
से ज्ञान और ज्ञान से मोक्ष होना मानते हैं परन्तु उस सम्प्रदाय वालों का 
भक्तिहीन शुष्क ज्ञान उन्हें पसन्द नहीं है। रामानन्द जी की रामभक्ति 
गोस्वामी जी को इतनी पसन्द आई कि उन्होंने भारतवर्ष मे इसका 
पीयूषसागर ही बहा दिया। इस भक्ति की आड़ में उन्होंने ऐसे तत्व 
कहे हैं जो उनके परवर्ती धम्मप्रवर्तकों के सिद्धान्तों को भी अपने में 
समेटे हुए आज दिन भी जाज्वल्यमान बने बैठे हैं। 


(२ ) भक्तिमार्ग के सिद्धान्त 


ईश, मुग्डक, श्वेताश्वर, नारायण आदि प्राचीन उपनिषदो भे, 
शान्तिपव॑ मंगवद्गीता आदि महाभारत के अशों मे, श्रीमद्भागवत 
( विशेषकर एकादश स्कंध ) आदि पुराणों मे, नारद पशञ्चरात्र आदि 
आगम ग्रन्थों मे, भक्तिदर्शन आदि सूत्रग्नन्थों मे तथा अनेकानेक अन्य 
“आगमनिगमपुराण? को शाखाप्रशाखाओं में भक्ति के दरिद्धान्त भरे 
पड़े हैं| उन सिद्धान्तों का सक्षिप्त साराश बता देना ही हमारे प्रथोजन के 
लिये बहुत है । 

“भक्ति; परानुरक्तिरीशवरे”& अर्थात्‌ “ईड्बर में प्रकृष्ट अनुराग को 


 तजि सत्र ति पंथु वास पथु चलहीं 
तिन्दद कइ यति मोहि संकर देऊ | जननी जो एहु जानउ भेऊ ॥ 
( २३३१-१२, १३ ) 





& देखिये सहषिं शायिडल्य-्प्रणीत भक्तिसून्न | 


६० तुलसी-दर्शन 


भक्ति कहते हैं? यही भक्ति की सम्मान्य परिसाषा है। इस परिभाषा 
से विदित होता है कि भक्ति मे एक तो अनुराग की प्रबलता चाहिये 
दूसरे उस प्रबल अनुराग का समपंण परमात्मा की ओर होना चाहिये। 
काम, लोभ और मोह में प्रबल अनुराग की मात्रा रह सकती है परन्तु 
भगवान्‌ की बात वहाँ कहाँ ! शुष्क वेदान्त के वार्तालाप में अथवा 
पाखणडपूर्ण जप मे ईश्वर का नाम रह सकता है परन्तु ऐसी नामचर्चा 
मे वह परानुरक्ति की बात कहाँ | भक्ति तो इन भावों से बहुत दूर की 
वस्तु है । 

#आलम्बन श्रौर उद्दीपन विभाव प्रत्यक्ष हों--श्राखों के सामने 
उपत्थित हों--तब भी रसोद्रेक सदैव नहीं हुआ करता | परमात्मा तो 
अप्रत्यक्ष है | फिर उसके विषय में परानुरक्ति कैसे हृढ़ हो सकती है। 
यही सोचकर शआचार्यों ने वैधी भक्ति का विधान रचा है| इस विधान 
में आलम्बंन और उद्दीपन विभाव के लिये पर्याप्त रुप से प्रत्यक्ष और 
स्थूल पदार्थ मिल जाते हैं इसलिए भगवदनुराग की अच्छी इद्धि हो 
हो सकती है। 

वैधी भक्ति के पूरे प्रधग को हम पाच अज्ञों में विभक्त करते हैं। 
इस बैधी भक्ति को--विधिविधानमयी शास््रमर्यादापूर्ण भक्तिपद्धति को-- 
भलीभाति समझकर रागात्मिका भक्ति--भावप्रवाहपूर्ण सच्ची मक्ति-- 
का रहस्य समभने की चेष्टा कौ जावे तभा भक्तिशाज्त्र के रहस्य का पूरा 
आनन्द मिल सकता है। भक्तिशासत्र के इन दोनों पहलुओं पर तमुचित 
दृष्टि डाले बिना हमारा विषय-प्रवेश अधूरा ही रह जावेगा । 
वैधी भक्ति का पहिला अग है डपासक | शासत्रकार कहते हैं कि 

नि 








#जो रस के विकास का प्रधान साधन है वह आल्लम्बन और जो 
गौड़ साधन है वह उद्दीपन विभाव है! जेसे श्ूगार रस में नायक के 
लिए नायिका आलम्बन विभाव और वसन्‍्त ऋतु उद्दीपत विभाव होगी । 
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“देवो मूत्वा देव यजेत” | यह आवश्यक है कि उपासक अपनी शरौर- 
शुद्धि और हृदयशुद्धि करके स्वयं देवतुल्य बमकर--तब देवता की 
उपासना करे | शरौर शुद्धि के अतर्गंत स्नान& तिलका माला! 
अआसन9$पादुका श्रादि वस्तुओं का उपयोग भआ जाता है | हृदयशुद्धि के 
अन्तगंत प्रायायाम, गायतन्नीजप और सध्योपासना की बातें आ जाती 
हैं। इन प्रयोगों से इच्छाशक्ति की वृद्धि होती है चित स्थिर और 
निर्मल होता है तथा स्वाभाविक रूप से हमारी प्रदृत्तियाँ रैश्वरामिमुख 
होती हैं। आचमन से शरीर और हृदय दोनों की शुद्धि होती है यह 
जलनिकित्साप्रेमी अनेक विद्वान वैज्ञानिकों का भी मत है | वैधी उपासना 
के समय प्राणायाम, गायत्री और सध्योपासन द्वारा प्रबुद्ध हुईं विद्युत्‌- 








&#जल जितना पवित्र होगा स्नान उतना ही लाभकारी होगा। 
इस विषय में नदियों और तोर्थों की महिमा का वैज्ञानिक अन्वेषण बड़ा 
मनोरञ्षक है । 


पसिन्न भिन्न तिलक भिन्न भिन्न वेष्णवसाम्पदायिक सिद्धान्तों के 
सूचक चिन्ह हैं ! 

“अपना शरोर &६ अंगुक्ष माना जाता है। श्वासप्रश्वासक्रिया 
से शरीर की प्राणवाथु अधिक से अधिक १२ अगुल तक और विस्तृत हो 
जाती है । इस भ्रकार ६०८ अंगुल विस्तृत आ्राणवायु के संशोधन के लिए 
१०८ सनकाओं की माता प्रशस्त कही गईं है । 


$पादुका लकड़ी की ओर झासन रेशम, कम्बल्न या चमढ़े के 
अच्छे कहे गये हैं। ये सब विद्युतसंरोधक पदार्थ हैं। उपासना के 
ससय हमारे हृदय में इच्चाशक्ति की प्रेरणा से जिस विद्युत प्रवाह की 
वृद्धि होती है वह नष्ट न होने पावे इसीलिए ये विद्युत्संरोधक पदार्थ रखे 
गये हैं । 


६२ तुलसी-दशन 


शक्ति का सड्ोपन संभवत। शिखा द्वारा किया जाता हे । प्रत्येक हिन्दू 
को चोटी रखना आवश्यक सा हो गया हे& | 

दूसरा अग है उपास्य | वह वास्तव में तो निगु ण और निराकार 
ही है परन्तु जिन लोगों के लिए आचारयों ने वैधी भक्ति की परिपाटी 
का सूजन किया है उनके लिये सगुण साकार परमात्मा ही विशेष बाब्छ- 
नीय है इसलिए निगु ण निराकार होते हुये भी वह सगुण साकार कहा 
जाता है। आक्ृतिप्रकृतिहीन उपास्य की ओर आकषण होना ही कठिन है 
और यदि भ्राकषण हुआ भी तो उसका स्थिर रहना महा कठिन है । इस- 
लिए आचार्यों ने हृदय की आाकाक्षाओं के अनुसार उपास्य के गुण कर्म 
स्वभाव निर्धारित किये। गुण कर्म स्वभाव के अनुसार आइतियों 
और नामों की करपना को । आइतियों और नामों अ्रथवा नाम और 

#हिन्दू धर्स में शिखा के समान सूत्र ( यज्ञोपचीत ) का भी 
महत्व है | यह सांसारिक कर्तव्यों के ऋण का स्मरण दिलाने के लिए है 
जिसकी पूर्ति के लिए विद्युतशक्ति की बृद्धि को जाती है । जहाँ वे कर्तंव्य/ 
पूरे हुये--वे तीनों ऋण आदि दूर हुये--कि बस सन्यासतर में ये दोनों 
निरर्थक जान अलग कर दिये जाते हैं । 

उदाहरण के लिये विष्यु के नामरूप को चर्चा हो देखिये । इनके 
रूप में कमल सृष्टि का द्योतक है क्योंकि स्थत्न के पहिले जल और फल 
के पहिले फूल होने से जल का फूल कमल ही सुष्ठिकर्ता अह्या का 
उम्नवस्थान माना गया है । गदा संहार अथवा प्रज॒य का चिन्ह हैं। चक्र 
कालचक्र (ससय--(॥06) का सूचक है भौर श्भु शब्दगुणमाकाश की 
रीति के अनुसार (५7806) का सूचक है। स्थिति की क्रिया के लिये 
देश और काल (58०४ और 0776) का आधार अत्यंत्र भावश्यक है । 
इस तरह चतुभु जीरूप में शंखचक्र को पर उठाकर भक्तों ने यह बता 
दिया है कि यद्यपि परमात्मा सश्स्थितिप्रक्यकारी है तथापि प्रधानता 
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रूप के अनुसार लीला ओर धाम की चर्चा की | उपासक किसी भी 
धनाम” और किसी भी “रूप” से प्रमात्मा का भजन कर सकता 
है परन्तु यह आवश्यक है कि उसी नाम या रूप को पख्रह्म 
परमात्मा का--पूर्ण ब्रह्म का--नाम रूप समके । अन्यथा या तो वह 
अपूर्णता की ओर परानुरक्ति रखने लग जायगा या अनन्यता के 
अभाव में अटल भ्रद्धावान्‌ न बन सकेगा। ये दोनों स्थितियाँ भक्ति के 
लिये घातक हैं | 


भारतीय भक्तिमार्ग मे पूर्ण ब्रह्म, जैता कि पहिले कहा गया है, 
अकसर तीन तरह के नामरूप से व्यक्त किया जाता है| पहिला नामरूप 
है “देवी” दूसरा “शिव” और तीसरा “विष्णु” | ये नामरूप किसी 
समय भले ही कल्पित रहे हों परन्तु आज दिन तो ये एकदम सत्य, 
निश्चित और प्रत्यक्ष सिद्ध हैं | जो इच्छाशक्ति ( फ्रा॥ 9076०) के 
रहस्य को भली भाँति जानते हैं वे यह भी भली भाँति समझ सकते हैं 
कि उपास्य के विषय मे कव्पना ही सत्ता का रूप घारण कर लेती है&। 
उपासना के लिये उपास्य के विशिष्ट व्यक्तित्व की आवश्यकता हो ही 
जाती है और इसी आ्रावश्यकता की पूर्ति मे इष्टदेबों का आविर्भाव भी 
हो ही जाता है।इस तरह भक्तों की इच्छाशक्ति के सहारे वह निगु ण 
निराकार परमात्मा देवों बनकर, शकर बनकर, विष्णु--रास अथवा 





उसमे जगद्रत्षा ( स्थिति ) के भाव की ही है । इसो भ्रकार उनके वस्त 
वर्ण आदि का हाल है। यह तो हुईं रूप की बात | अब रही नामों की 
बात सो “विष्णुसहर्नवाम” की शकराचार्य वाली टीका देखी जावे कि 
किस प्रकार गुणों के अनुसार नामों की रचना की गई है | 


# विशेष विवरण के लिये लेखक का जीवविज्ञान नामक अन्ध देखा 
जावे 
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कृष्ण--वनकर दशन देता और उनकी अभिलाषाएं पूर्ण किया 
करता हैं | “, 

उपास्य को--भगवान्‌ को--साकार मान लेने पर भी उनके प्रत्यक्ष 
दर्शन तो अकसर हुआ नहीं करते | इसीलिये सामान्य भक्तों को स्थूल 
आलम्बन की--अतिमा कौ--आवश्यकता रहा करती है। । मागवतत 
में आठ प्रकार की प्रतिमाओ का उल्लेख हैं!। उन सब में शैत्री 
प्रतिमा--पत्थर की बनी हुई प्रतिमा--ही सवंसाधारण के लिये पूजाय 
श्रधिक उपयुक्त सिद्ध हुई हैं| विष्ण की शैली प्रतिमा है शालग्राम और 
शिव की नमदेश्वर | शकर की पार्थिव प्रतिमा भी अपना विशेष 
महत्व रखती है$ । प्रतिमापूजन में पार्थिव पूजा का विशेष स्थान है । 


& नैदिक काल में वह परमात्मा इन्द्र वरुण इत्यादि के नामरूपों से 
भी व्यक्त होता था। भर्क्तों को इच्छाशक्ति के कारण इन देवताओं की 
विशिष्ट सत्ता बन चुकी थी । परन्तु यज्ञों का महत्व जब से कम हुआ्रा तब 
से इन देवताओं की भी सहिसा घट गईं। मह्या ( प्रजापति ) का महत्व 
बहुत दिनों तक रहा परन्तु श्राखिर संसार को दुःखायतन माननेवाले तथा 
विधिविधान की सुद्ढ़ श खला्ों को तोडने की इच्छा रखनेवाले सुख 
कोग इस संसार के और इस विधिविधान के रचयिता को कहाँ तक 
प्राधान्य दे सकते थे ? इसलिये बह की उपासना के बहिष्कार में भ्रवेक 
पौराणिक कहानियाँ रच दी गईं । 

' श्रग्नी क्रियावतामस्मि हृढि चाह सनोषिणास्‌ | 

प्रतिमा स्व्॒पलुद्धोनां ज्ञानिनामस्मि सवंतः ॥--अग्निपुराण 
* शैली दारुमयो लौही लेप्या लेख्या च सेकती | 
सनोमयी सणिसयी प्रतिमाष्टविधा रखता ॥--भागवत ११।२७।१ ३ 
$ सुराचनचन्द्रिका श्रादि आधुनिक अन्धों तथा अह्मवेवर्त श्रादि 
पुराणग्रन्थों मे इन प्रतिमाओं के आकार प्रकार श्रौर फलाफल का विस्तृत 
विवेचन है । 
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प्रतिमा के अनुकूल मन्दिरस्वना का विधान है| उसकी बनावट तथा 
सफाई आदि ऐसी रखी जाती है जिससे सात्विक भावों का आप ही आप 
उद्वेक हो | वह समाधियों का विकृतित रूप है अथवा कन्दराओं या 
मानवी आश्रय स्थानों का, इस पर प्रकाश डालने का यह अवसर नहीं 
है । इस प्रंग में इतना ही जानना अलम्‌ है कि मन्दिरस्य प्रतिमापूजन के 
सम्बन्ध मे अभिगमन, उपादान, इज्या, स्वाध्याय और योग आवश्यक 
कम बताएं गये हैं और ३२ “मत्तु” ( मन्दिर की सफाई शआ्रादि मे 
असावधानियाँ तथा ऐसी ही बातें ) अपराध की कोटि में उम्मलित हैं| 
विशेष विवरण के लिये नारदपश्चरात्र झ्रादि ग्रन्य देखना चाहिए | 
जो मनुष्य परमात्मा को एक प्रतिमा अथवा एक मूर्ति में बाँध 
रखेगा वह स्वयं संकी्ण वनता जायगा। असल में तो मूर्तिपूजा का 
उद्देश्य यह है कि भगवत्सान्निध्य का भाव दृढ़ करके भक्त लोग उस 
सर्वान्तर्यामी की ओर आप ही आप प्रदृष्ट अनुरागपूर्ण ह जायें | 
श्रीमद्सागवत मे क्या ही श्रच्छा कहा गया है-- 
भ्रचांदावर्चेयेत्तावदीशवरं मां स्वकर्मक्ृत । 
यावन्नवेद स्वहदि सर्वभत्तेष्ववस्थितस्र ॥ भागवत्त ३२ ६।२९ 
यो सात सर्वेषु भूतेषु सन्‍्तसात्मानमीश्वरस्‌ । 
हिल्वार्चा भजते मौत्यात्‌ भस्मस्येव जुह्दोति सः || भा० ३१६२२ 
योगवशिष्ठकार ने भी कहा है-- 
अक्तरावगमलब्धये तथा स्थूलवतुलबपत्परिग्रहः । 
शुद्ध छुद्द परिलव्धये तथा दास्र्ृण्मय शिज्ञासयाच॑नस !| 
अतएव वेष्णवाचार्यो' ने भगवान्‌ के पाँच प्रकार के अवतारों की 
वात कही है। वे अवतार हैं--(१) अर्चा (प्रतिमाए--जगन्नाथ रामेश्वर 
आदि स्थायी--विग्नह, शालग्राम नर्मदेश्वर आदि अन्य विश्ह) (२) 
विभव (मत्स्य, कच्छुप, परशुराम आदि अशाबतार) (३) व्यूइ (वासु- 
देव, संकर्षण प्रधु म्न और अनिदद्ध अथवा राम, लक्ष्मण, भरत और 
ह 
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शत्रुध्त; जो परमात्मा, जीव, मन और अहकार के प्रतिरूप हैं) (४) पर 
(पूर्यावतार--राम कृष्ण श्रादि जो परमात्मा और सर्वान्तर्यामी होते 
हुए भी व्यक्तित्वविशि ४ हैं-- ०8०7०] (500 हैं) और (५) अन्तर्यामी 
(वे मिराकार परमात्मा जो घटघटवासी अविनाशी और परमकल्याण 
देनेवाले हैं--]70/080०78!) (5०५) । कुछ श्राचार्यो ने इन अवतारों 
को प्राधान्य दिया है। कुछ ने इनको गौण॒ता दी है | कुछ ने इनका 
खण्डन करते हुए कहा है कि परमात्मा का असली स्वरूप तो अवाड- 
मानतंगोचर हैं। यह अपनी अपनी समऊ की बात है। 

तीसरा अद्भ है पूजादव्य । इन द्व्यों में कलश, शंख, घटी और 
दीप अपनी भहत्ता के कारण स्वय पूजनीय बन गये हैं । कलश मे तो 
ब्रह्मा विष्ण महेश आदि सभी देवी का आवाइन#& हो जाता है | पमव 
है यह वेदिक वरुणदेव का प्रतीक हो | शख और घण्टानाद अ्रतिष्ट- 
निवारक, शक्तिवधक और एकाग्रता लानेवाले होते हैं | दीपक घी 
श्रथवा कपूर को भस्म कर वायुमएडल शुद्ध करता है और भगवत्‌- 
प्रतिमा पर कई दृश्कोणों से प्रकाश डालकर सौंदय॑बूद्धि करता है। 
वह यज्ञ का एक छोटा सा रूप भी है क्योंकि जब तक दीपक जलता है 
तब तक समझना चाहिये कि अग्नि से घी की अथवा कपूर की आहुति 
भी होती रहती हैं। इन वस्तुओं के श्रतिरिक्त घोड़शोपचार मे कास 
श्नेवाले दूसरे पदाथ (पञ्मामृत, वच्र, यज्ञोपवीत, पुष्प, चन्दन, मैवेद, 
वाम्बूल आदि) भी एूजाहव्यों मे आवश्यक माने गये हैं | भिन्न भिन्न 
प्रकार की पूजाओं में भिन्न मिन्न पूजापात्र भी रहा करते हैं। 

चौथा श्रद्ध है पूजाविधि । मानसिक पूजा के लिये तो ध्यान श्रादि 
को विधियाँ हैं परन्तु मूतिपूजकों के लिये धोड़शोपचार पूजा बहुत उत्तम 


# कल्नशस्य झुखे विष्णु कयठे रुदृः समाश्रितः । 
सूत्षे तस्य स्थितो ब्रद्मा मध्ये सावगयाः स्छताः || आदि 
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बताई गई है| सोलह उपचारों के निर्णय मे कहीं कहीं थोड़ा मतमेद 
मिलता है परन्तु आवाहन, आसन, अध्य, पाद्य, आचमन, स्नान, वच्र, 
यज्ञोपवीत, चन्दन अक्षतादि, पुष्प तुलसी आदि, धूप, दीप, नैवेद्य, 
जल, आचमन, ताम्बूल, फल, नौराजना, परिक्रमा आदि को सभी 
आचार्यों- ने आवश्यक समझा है ओर घटाबढ़ाकर इन्हीं को सोलह 
उपचारों मे विभक्त कर दिया है। किर्सा संभ्रान्त अतिथि का जिस 
प्रकार ओर जिस क्रम से सत्कार किया जाता है ठीक वही क्रम अर्चा 
के इस घोडशोपचार में रखा गया है। आवश्यकतानुसार षोड़शोपचार 
के बदले पचोपचार पूजा--चन्दन, अ्रक्षत, धूप, दीप, नैवेद्य बाली 
पूजा--भी प्रशस्त मानी जाती है। 

पाँचवाँ अंग है मंत्रजप । मन्रों की शक्ति बड़ी प्रबल और एकदम 
प्रत्यक्ष रहती है। सपविष सरोखी भयकर भौतिक वस्तु मत्रों की शक्ति से 
अब भी नष्ट कर दो जा सकती है&। परन्तु सब मंत्र सत्र को सिद्ध नहीं 
हो सकते | किस मनुष्य के लिये कोनसा मत्र उपयुक्त होगा और बह 
मन्न उसे किस प्रकार सिद्धिदायक बन सकेगा, आयगम शास्त्रों मे इस 
विषय का बड़ा विचार किया गया है। इन बातों को मली माँति सम- 
भने वाला व्यक्ति ही “शुरु? पद का अधिकारी हो सक़ता | गुरु न 
केवल साधक को प्रकृति पहिचान कर उसके उपयुक्त मंत्र ही बता 
सकता है वरन्‌ वह अपनी मानसिक शक्ति से उस मन्न को प्रभावित 
करके साधक का विशेष कल्याण भी कर सकता है। इसीलिये गुरु की 
इतनी महिमा कही गई है ओर गुरुमुख ही से मंत्र प्रात्त करने का 
विधान बताया गया है| प्रणवमत्र ( 5» ) ही परमात्मा का प्रार्चीनतम 
मत्र है क्योंकि नाद और विंदु का मूलरूप होने से वही सम्पूर्ण शक्तियों 


किक, 


#हम लोगों ने सर्पविष के सम्बन्ध में मन्‍त्रों के ऐसे अनेक सफत्त 


प्रयोग देखे हैं । 
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का केन्द्र है। वही विकसित होकर गायत्रीमंत्र बन गया | गायत्री अपनी 
महिमा के कारण वेदमाता कहाई । उस मत्र के अ्रनुकरण मे श्रन्यान्य 
गायत्रियाँ बनीं | प्रत्येक देवता के चतुथ्य॑न्तरूप के पहिले ४» और 
पीछे नमः लगाकर अनेक मन्न बना लिये गये। श्रन्य अनेकानेक देव- 
मंत्रों की इसी प्रकार सृष्टि होती चली गई। कुछ अक्षरों के विशेष संयोग 
ते भी ख़ास ख़ास मत्र बन गये हैं। सावरमत्र तो कुछ श्रथ न रखते 
हुए भी बड़े प्रभावशाली रहा करते हैं। जिन मत्रों के द्वारा सिद्धि 
सुगम और निश्चित हुईं वे विशेष महिमावान्‌ समभे गये | ऐसे ही 
मत्रों का जप प्रशस्त तमक्ता जाता है। मंत्रजप में पश्चतत्व का-- 
गुरुतत्व, मंत्रतत्व, मनस्तत्व, देवतत्व ओर ध्यानतत्व का बड़ा महत्व 
है#। परन्तु इन तत्वों पर अरब यहाँ अधिक विस्तृत विचार करना 
अनावश्यक है | 

मदभ्रद्धावालों के लिए वैधी भक्ति बहुत उपयुक्त है। श्रनेक 
प्रकार की फलग्राप्ति के लोभ से, श्रथवा यों भी विश्वास की दृढता के 
अ्मिप्राय से वे भाति भाति के बाह्य विधानों में दत्तचित्त द्वोते हैं और 
इस प्रकार इच्छाशक्ति और आस्तिक्य भाव की वृद्धि करके अवश्य ही 
लाभ उठाते हैं। आचायों ने तो इसी दृष्टि से भावहीन क्रिया तक को 
मान दिया है| तीथयात्रा, अत, उपवास, देवदर्शन और मत्रजप, बेष- 
भृषा तथा तिलकाईद के बाह्य नियम इसीलिए: अन्धश्रद्धा की हृद तक 
भी अच्छे ही बताये गये हैं। परन्तु यह न भूलना चाहिये कि वैधी 


& पत्मतत्वविद्ीनानां क्ती सिद्धि जायते । तन्त्रसार । 
तस्वज्ञानमिद ओत्त, वेष्णवे श्यणु यत्षतः 
गुरुतत्व सत्रतत्व॑ मनस्तत्व सुरेश्वारि | 
देवतत्व ध्यानतत्व॑ पद्मतत्व॑ वरानने ॥ 
नि णितंत्र ( देखिये विश्वकोप खंड १२ ए० ४४१ ) 
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भक्ति का सच्चा उद्देश्य है रागात्मिका भक्ति का उद्रेक। इसलिए 
भावदीन क्रिया को अनावश्यक महत्व देना उचित नहीं। आचायों ने 
यह बात खूब समझी थी इसौलिये चमत्कारिक वैधी पूजा की शोर लोगों 
को आआाक्ृष्ट करते हुए भी वे इसे अ्धिकाधिक जटिल बनाते चले गये 
हैँ | कौन आसन निषिद्ध है, कौन प्रशस्त है, कोन फूल किस देवता के 
लिए उपादेय अथवा हेय है, किस मुहूर्त मे कौन सा देवकर्म क्रिस 
प्रकार करना और किस प्रकार न करना चाहिये आदि आदि बातें 
इतनी जटिल हैं कि साधक को इन सब बातों का ध्यान रखते हुए 
निर्दोष वैधी भक्ति पूरी कर ले जाना अतसव ही सा रहता है । परि- 
णाम यह होता है कि या तो वह अपनी वेधी भक्ति की शुद्धता की 
झोर अधिकाधिक प्रयत्न करता जाता है जिसके कारण उसकी सगवन्निष्ठा 
ओर सकल्परशक्ति दिनदिन प्रबल होती जाती है या फिर वह अपने 
विधान की अपूर्यता श्रथवा सदोपता के लिए, इध्टदेव ते क्षमायाचन 
में अधिक ध्यान देने लगता है जिसके कारण रागात्मिका भक्ति उसके 
अधिकाधिक समीप द्ोती जाती है। 

जो तीन भ्रद्धावाले जीव हैं उनके लिए तो फिर रागात्मिका भक्ति 
का द्वार खुला ही है | इस रागात्मिका भक्तिवाले लोग वाह्म विधिविधानों 
का बहुत कम रुद्दारा लेते हैं । वे तो विधिनिषेध की मर्यादाओं की भी 
परवाह नहीं करते | प्रेमोन्‍्माद में लोकबाह्य हो जाना उनके लिये 
मामूली बात है। 

भगवत्‌प्रेम ही रागात्मिका भक्ति का स्स्व है | परन्तु इस प्रेम का 
उद्रेक किन अवस्थाश्रों में किस प्रकार हो जाता हे इसके विषय में 
निश्चित रूप से कुछ कहना बहुत कठिन है | कभी तो दुनिया के कमकट 





अधिक नहीं तो आहिकसूत्राववी देखरूर ही इन निषिद्ध और 
प्रशस्त कही जाने वालो चहुत सी बातों को जानकारी हो सकती है । 
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हमें आत्त बनाकर भगवस्मेम की और प्रद्ठत कर देते हैं। कभी हमारी 
जिज्ञासाप्रवृत्ति हमें उस प्रेम के पथ पर शब्रनायास ले जाती है। कभी 
ञ्र्थार्थी बनते बनते हम उसके प्रेम के सिखारी बन जाते हैं। और 
कभी तत्वज्ञान का पूर्ण अनुसव होने पर भगवश्प्मेम का उठ्रेक आप ही 
आप होने लगता है# श्विपनी अ्रपनी रौ और बूफ के अ्रनुसार कोई 
उनके रूप पर रीकृता है कोई गुणों पर कोई महिमा पर | कोई उनका 
दास बनना चाहता है कोई मित्र और कोई श्रर्धाद्ञ । कोई उनके स्मरण 
में ही प्रेम के उद्रेक का अनुभव करता है कोई पूजा में और कोई 
विरहभाव में | जिस भावुक श्रद्धालु के हृदय में अपनी प्रवृति और 
परिस्थिति के अनुसार जिस प्रकार की आसक्ति का उदय हो उसी का 
हृढ सहारा लेकर वह भगवत्प्रेममार्ग में श्रग्नरर हो सकता है)| महर्षि 
नारद के अनुसार ऐसी आसक्तियाँ ग्यारह प्रकार की हैं यथाः--(१) 
गुणमद्दात्म्यासक्ति (२) रूपासक्ति (३) पूजासक्ति (४) स्मरणसाक्ति (२) 
दास्यासक्ति (६) सख्यासक्ति (७) वात्सल्यासक्ति (८) कान्तासक्ति (९) 
आत्मनिवेदानासक्ति (१०) तन्‍्मयासक्ति और (११) परमविरहासक्ति७ | 
इनमें से किसी एक आसक्ति के सहारे मनुष्य रागात्मिका भक्ति का पूर्ण 
माधुय प्राप्त कर सकता है | यदि ऐसी श्रासक्तियाँ न हों तो श्रन्य उपायों 
में भी अपने हृदय में भगस्पेम का उद्रेक कराया जा सकता है। 
महत्पुरुषों की सेवा, धमम में श्रद्धा, इरिगुणकीतंन आदि साधन ऐसे हैं जो 
कालान्तर में प्रेमोट्रेक करा ही देते हैं। झ्राचाय॑मधुदूदन सरस्वती ने 


#घतुर्विधा भजन्ते साम्र्‌ जनः सुकृतिनोउजुन । 
श्रार्तों जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतषभ ॥ गीता ७।३६ 
गुणमहात्यासक्ति रूपासक्ति पूजासक्ति स्मरणासक्ति दास्यासक्ति 
सख्यासक्ति कांतासक्ति वात्सल्यासक्त्यात्मनिवेदनासक्ति तन्‍्मयासक्ति परम- 
विरहासक्ति रूपा एकधाप्येकादशधा भचति ॥--नारदकुत भक्सूत्र ८२॥ 
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रागात्मिका भक्ति की ऐसी ११ भूमिकाएं बताई हैं जो इस प्रकार हैं।-- 
(१) महत्सेवा (२) तद्यापात्रता (३) तद्धम में श्रद्धा (४) दरिगुणभ्रति 
(५) रत्यहुरोत्पत्ति (६) स्वरूपाधिगति (७) प्रेमइद्धि (८) परमानन्द- 
स्फूर्ति (९) ख्वतःमगवद्धमनिष्ठा (१०) तद्गुशशालिता और (११) प्रेम 
की पराकाष्ठा | फिर इतना तो निश्चित है कि श्रद्धा ओर विश्वास के 
विना रागात्मिका भक्ति का उद्रेक कभी होगा ही नहीं यदि भगवान्‌ की 
ओर श्रद्धा और उनके अस्तित्व पर हमें पूर्ण विश्वास है तो शव गार 
हास्य करुणा अद्ध त आदि रसों के समान कभी न कभी अपनी अनु- 
कूल परिस्थिति में भगवस्प्रेम का रस भो तरंगित हो सकता है। भगवस्मेम- 
रस अथवा भक्तिरस के विवेचन में श्री रूपगोत्थामी का दरिभक्ति 
रसामृतसिधु नामकग्रन्थ देखने ही लायक है। सुनते हैं हरिभक्तिविल्ास 
भी इस सम्बन्ध का एक उत्तम अन्य है। ओर भी अनेकों ग्रत्थ इस 
दिव्यरस के भाव विभाव संचारीभाव आदि की चर्चा करते हैं। यहाँ 
भी इस रससामग्री का संक्षित्त परिचय दे देना समुचित ही होगा | 
भक्तिर्स में इष्टदेव ही आलम्बन विभाव हैं | उनके सम्बन्ध के सभी 
विचार ओर उसी सामग्रियाँ उद्दीपन विसाव हैं | स्तंभ, स्वेद, रोमाच, 
स्व॒रभग, वेपथु, श्रश्न आदि अनुभाव हैं|ये अनुभाव भक्तिसाव के 
पूचक भी हैं और प्रवर्धक भी | सचारीभाव इस रस के सहायक अंग 
हैं। उनके सहारे साधक कभो ईश्वर से रूठता है, कभी उन्हे मनाता 
है, कभी उलाहना देता हे, कभी अपना दैन्य प्रदशन करता है, कभी 
अधीर हो उठता है, और सुस्थिर चित्त से उनकी ओर तन्मय हो जाता 
है | दृदय के प्रायः सब भाव भक्तिरस मे परिणत किये जा सकते हैं। 


% देखिये मधुसूदन सरस्वती यतिवर विरचित 'श्रीभगवद्सक्ति 
रसायनम्‌” । थे गोस्वामी जो के समकालीन लब्धप्रतिष्ठ वेदान्ती थे | 
रामचरितमानस पर इन्हीं की सम्मति ली गई थी । 
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नवों स्थायी भावों में रति का स्थायी भाव बड़ा प्रबल और रागात्मिका 
भक्ति के सवंधा उपयुक्त है इसलिये रागात्मिका भक्ति के प्रकरण भें इसी 
बीजभाव को विशेष महत्व दिया गया है। श्राचार्यो ने इस स्थायीमाव 
से दास्य, वात्तल्य, सख्य, शान्त और मधुर इस प्रकार के पाँच रस 
विकसित किये हैं| अपनी अपनी रुचि के श्रनुसार भक्त लोग इन रखों 
को ग्रहण करते हैं| जब॒भावातिरेक में उपास्थ और उपासक का द्वेत 
मिट जाता है तब उस सरस अवस्थाविशेष को महाभाव कहते हैं। यह 
महाभाव मोहन और मादन इस प्रकार के दो भेदों में विभक्त किया 
गया है| इसी प्रकार भक्तिरस की शाखा प्रशाखाओशों का विस्तार है। 
एक बात और है [मिक्तिरस में विरह का विशेष गौरव है| सयोगावस्था 
की श्रपैक्षा वियोगावस्था में भाव की बड़ी तीव्रता रहा करती है । भक्त 
के हृदय में आराध्य के लिए नो आ्ाकषण रहता है वह अ्रूपनी उत्तेजना 
के लिए उसे विरद्दासहिषणु बनाकर यद्यपि प्रत्यक्ष में रलाता और हाय 
हाय करता रदह्दता है तथापि परोक्ष में इष्टदेव के ध्यान को अधिकाधिक 
स्पष्ट और निकट करता हुआ वह उसें--भक्तहदय को--अधिकराधिक 
अनिवंचनीय शान्ति देता जाता है। इस शान्ति, में जो प्रकृष्ट माधुय 
रहता है| वह अनुभव से ही जाना जा सकता है | परमभक्त लोग इसी 

लिये श्रत्यन्त तंयोगावस्था वाली मुक्ति की कामना छोड़कर आकर्षण- 

प्रधान भक्ति ( भेद भक्ति ) ही को बनाये रखना चाहते है 

जो किसी सासारिक कामना की पूर्ति के लिये भक्ति करता है वह 

व्यवसायी है क्योकि वह निश्चय ही इश्देव की अपेक्षा अपनी कामवा- 

पूति को अधिक महत्व दे रह्दा है | उसार की सभी वस्तुएं नश्वर हैं 

इसलिये परम वैराग्यशील बनकर इष्टदेव की उपासना में रत रहना ही 

उच्ची भक्ति है। यह बात नहीं है कि सकाम भक्ति का कुछ फल ही 

नहीं होता | इृष्देव अपने भक्त की सब अभिलाषाए अवश्य पूर्य 

' करते हैं। परन्तु जब हम भक्ति के बल पर स्वय इष्टदेव को अपना 
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बना सकते हैं तव उस असीम वल को संसार के नरृठर पदार्थों 
की प्राप्ति मे नष्ट कर देना बुद्धिमानी नहीं कही जा उकती | अब 
प्रश्न यह होता है कि जब कोई कामना ही न रही तो फिर इष्टदेव अपने 
कैसे बनते हैं और वे भक्त को अमभ्युदय ( इस लोक का सुझ और 
ऐड्वर्य ) तथा निःश्रेयत ( परलोक का कल्याण ) किस प्रकार प्रदान 
करते हैं। इसका सीधा उत्तर इस प्रकार है| प्रेम का आकर्षण यदि 
सच्चा है तो उसका असर दोनों ओर हुए बिना नहीं रहता । हमारा तथा 
इश्टदेव का परस्पर आकर्षण होने से हम दोनों कृतज्ञता के स्नेहयूत्र ने 
देंधे रहते हैं श्रोर फिर परिणाम यह होता है कि जित प्रकार हमें उनके 
ही इशारों पर चलना, उनकी रुचि के कार्य करना और उन्हीं के लिये 
अपना सर्वृध्त व्योछ्ावर कर देना सदा पसन्द आता है उसी प्रकार उन्हें 
भी हमें अपना लेना, हमारी रक्षा करना और हमें सुखी व्नाए रखना 
हमेशा पसन्द आता है | यदि ऐसा न भी हो ओर हमारे इश्ठठेव हमारे 
न भी बने तो मी थे हगरे हृदुगत प्रेए के अनुपम माइय को तो इससे 
छीन न लेगे | (भक्तिरस में स्वयं ही इतना अपूर्व आनन्द मरा हुआ है 
कि उसके आगे मुक्ति क्र आनन्द भी फीका पड़ जाता है। तह फिर 
इस आनन्द को सातारिक कामना के कीचड़ से गेंदला कर देना बुद्धि- 
मानी नहीं। इसलिये वात्तविक भक्ति वही है जो वैराग्य की नींव पर 
स्थित हो /६/ 

सच्ची भक्ति के लिये जिस प्रकार वैराग्य एक प्रधान अंग है उसी 
प्रकार विवेक भी । सब कुछ इष्टदेव का समझना और सब में इष्टदेव ही 
को देखना यही विवेक का प्रधान लक्षण है। जिस भक्त में ऐसा विवेक 
हुआ वही स्वयं तरकर दूसरों को तार उुकवा है और उसी से लोक का 
वास्तविक कल्याण होता है। ऐसा भक्त भगवान्‌ क्रा प्रत्यक्ष रुप दे 
ओर कई दृष्टियों से वह भगवान्‌ से भी अधिक महत्वपूर्ण माना गया 
है। आचाये लोगों ने न केवल वही कहा है कि “भक्ति मक्त मगवन्द 


नर 
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गुरु चतुरनाम बपु एक” ( नाभादास ), वरन्‌ उन्होंने यह मी कहा है 
कि “मेरे मन प्रभु अस बिस्वासा। राम तें अधिक रामकर दासा” 
( वुलसीदास ) | 
प्राचीन आचायों ने नवधा भक्ति के क्रम पर बहुत ज़ोर दिया है। 
भक्ति के वें नव साधन अथवा अज्ञ इस प्रकार हैं--(१) श्रवण (२) 
कीत॑न (३) स्मरण (४) पादसेवन (५) श्रचन (६) वन्दन (७) दास्य 
(८) सख्य श्रोर (९) आत्मनिवेदन | ये नव प्रकार के अंग वैधी तथा 
रागात्मिका दोनों प्रकार की भक्तियों को अपने में समेट लेते हैं। भवण 
कीतन और स्मरण द्वारा भ्रद्धा की वृद्धि करके पादसेवन श्रचन और 
बन्दन द्वारा विश्वास की दृढता प्रात करनी चाहिये । तब क्रमशः दास्य 
तख्य और आत्मनिवेदन द्वारा रागात्मिका भक्ति का सच्चा आनन्द 
मिलने लगेगा। शास्त्रोक्त नवधा भक्ति का यही क्रम है। जिन लोगों ने 
केवल रागात्मिका भक्ति ही पर विशेष ध्यान दिया है उन्होंने श्रपने 
ढंग की नयी नवधा भक्ति बताई है | इस प्रसंग में अध्यात्म रामायण 
का वह अश देखने योग्य है जिसमें शवरी के प्रति भगवान्‌ राम ने 
नवधा भक्ति कही है| 
”  रागत्मिका भक्ति के प्रेमी लोग मन वाणी और क्रिया इन तीनों का 
सच्चा उपयोग करने के लिये मन से प्रेम, वाणी से जप ( और 
कीत्तन ) तथा क्रिया से सत्सड़ ( और धर्माचरण ) करते रहने की 
: को सदैव सलाह दिया करते हैं। रागात्मिका भक्ति के ये तीन परम 
| प्रधान साधन हैं | 
गोस्वामी तुलसीदास जी भगवान्‌ के सच्चे और पक्के प्रेमी थे 
इसलिये रागात्मिका भक्ति की ओर उनका भुकाव रहना स्वाभाविक 
था | उन्होने मक्ति के साधनों में रागात्मिका भक्ति वाले साधनों ही का 
विशेष उल्लेख किया है। भक्ति के आनन्द के लिये हो भक्ति को जाय 
यही गोस्वामी जी को श्रभीष्ट जान पड़ता है| उन्होंने विरति और 
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विवेक की सुदृद नीव पर ही अपनी भक्ति के भव्य भवन का निर्माण 
किया है | उनके उपास्य का यद्यपि "राम” नाम और “रघुनाथ” रूप 
है परन्तु यह नामरूप भी इस खूबी के साथ व्शित हुआ है कि वह 
विभिन्न नामरूपधारी उपास्य के प्रेमियों को भी बरबस अण्नी ओर 
आकृष्ट कर लेता है। गोस्वामी जी को वर्णनशैली के जादू से मन 
श्रद्वा भी तीत्रता को प्राप्त हो जाती है इसलिये रामचरितमानस का 
सहारा लेने वाले व्यक्ति को वैधी भक्ति के भंकटों मे उलभने की 
आवश्यकता नहीं | गोस्वामी जी ने प्रतिमापूजन आदि वेधी मक्ति के 
साधनों को निन्‍्दनीय नहीं कहा है परन्तु उनके लिये कही विशेष आग्रह 
भी नहीं किया है। उन्होंने तो इन विधिविधानमय साधनों को द्वापर 
त्ेता की चौज़ें कहा है। इस तरह वे यद्यपि भाव ही को हर कहीँ प्राधान्य 
देते हैं तथापि प्रसद्भवश कहीं कहीं भावहीन क्रिया और अन्धश्रद्धा तक 
को उपादेय कह देते हैं। तीथों की महिमा, वेंष की पूजा, यत्रवत्‌ 
नामोच्चारण, आदि ऐसे ही विषय हैं। इन्हीं विषयों के कारण कई 
लोगो ने तुलसी-सिद्धान्त पर आक्तिप भी किये हैं | परन्तु पूर्वापर सम्बन्ध 
मिलाकर यदि इन प्रसंगों पर अ्रथवा इन विषयों पर विचार किया जाय 
तो विदित होगा कि गोस्वामी जी ने इन्हें एक समुचित सीमा तक ही 
डपादेय कहा हैं। उनका ऐसा कहना अ्रनुचित नहों माना जा सकता | 
गोस्वामी जी ने भगवत्पेम से मगवततन्मयत्व की प्राप्ति का रोचक 
वर्णन तो किया ही हे साथ ही उन्होंने भगवद्विरोध से भी भगवत्‌- 
तन्मयत्व की प्रात्ति का हाल बड़े अच्छे ढग से कह्टा है। भगवतृतन्मयत्व 
ही जीव का मोक्ष है क्योंकि अपूर्ण जीव का पूर्यपुरुष मे तन्‍्मय हो 
जाना ही अ्रपनी श्रपूर्णताओं से मुक्त हो जाना है। यह तन्मयता चाहे 
इंषमाग से हो चाहे प्रेममाग से । दानवों से देषमार्ग से मुक्ति पाई। 
मानवों ने प्रेममाग से मुक्ति और भक्ति ( परम आनन्ददाबिनी भेद- 
भक्ति ) दोनों ही इच्छानुतार पाई | एक वात और है | गोस्वामी जी 
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भक्तिमाग केवल व्यष्टि के कल्याण की बात लेकर ही नहीं चला है। 
इसलिये उसमें साधुमत श्रीर लोकमत दोनों का समन्वय है। 


(३) भक्तिमार्ग के गुशदोष 


इस सांग का पहिला गुण तो यह है कि यही वास्तव में लोकधर्म 
कहाने योग्य है। श्रीमद्मागवत के श्रनुसार कामनावान्‌ क्रियाशील 
व्यक्तियों के लिये कममार्ग, वैराग्यशील औ्रौर ताकिक प्रवृत्तिवालों के 
लिये ज्ञानमार्ग तथा मध्यमाइत्तिवालों के लिये भक्तिमाग है ७। जनता 
अधिकाश में मध्यावृत्तिवाली (न एकदम विरक्त न एकदम अतिसक्त ) 
होती है। इसी लिये मक्तिमार्ग स्वसाधारण को सदेव रुचिकर रहता 
आया है। यहाँ एक बात जान लेने योग्य है। वास्तव में तो कर्म 
भक्ति और ज्ञान इन तीनों के समन्वय के बिना कोई मार्ग शुद्ध हो ही नहीं 
सकता | इसलिये विशुद्ध भक्तिमाग भी श्रसल मे समन्वय मार्ग ही है | 
जिसमें कम का अश विरति ( अनासक्ति ) के रूप से और ज्ञान का 
अश विवेक ( तत्वसाक्षातृकार ) के रूप से समाया हुआ है। समत्वय- 
मार्ग होते हुए भी इसमें प्रेम की प्रधानता है इसलिये यह भक्तिमा्ग 
कहाता है। प्रेम प्रारम्म से ही आनन्दप्रद होता है इसलिये यह मार्ग न 





& योगाखयो भया प्ोक्ता नृणां श्रेयोनिषित्सया | 

ज्ञानं कर्म च भक्तिश्व नोपायो5न्यो5स्ति कुत्रचित्‌ ॥ 

निविण्णानां ज्ञानयोगो न्यासिनामिह कर्मसु । 

पेष्वनिविं्णवित्तानां कर्मयोगर्तु कामिनास ॥ 

यदच्छुया मक्थादी जातश्रद्धस्‍्तु यः पुमान्‌ । 

न निर्विश्यों नातिसक्तो भक्ति योगोड्प्य सिद्धि दुः ॥ 
भागवत-११२०।६ से मय तक 

$ विशेष विवरण के द्विये लेखक का “जीवविज्ञान? देखिये | 


भारतीय भक्तिमार्ग ७७ 


केवल सुगम है वरन्‌ बैठा ही सुखद मी है। इस मार्ग मे न तो कठोर 
क्रियाओं की आवश्यकता है न गंभीर चिन्तन को | यह पथ किसी 
मरुस्थल के पथ के समान नहीं हैं जो सभाप्त होकर हो हमे कतकृत्यता 
प्रदान करे--हरित भूमि के दर्शन करावे | इसे तो अविनाशी मौवा- 
बाज़ार का वह राजपथ समभना चाहिये जिसके पद पद पर आनन्द ही 
आनन्द है| 
इस मार्ग का दूसरा गुण यह है कि इस पर चलकर मनुष्य न 
केवल सुक्ति और मुक्ति के फल प्रास कर सकते हैं वरन्‌ लीला के 
अनुपम आनन्द का भी भरपूर उपभोग कर सकते हैं। यह मार्ग कोई 
मृगमरीचिका नहीं है। इष्ठदेवों का अ्रस्तित्व ठोक उसी प्रकार सत्य हे 
जिस प्रकार उनके भक्तों का और भक्तों की भावनाओं का | मनुष्यों की 
इच्छाशक्ति अखड चेतन्य परब्रह्म परमात्मा का ही चमत्कार है | इसलिये 
उस इच्छाशक्ति द्वारा इश्टदेव का निर्माण भी “सगतन हित लागी” ब्रह्म 
“का ही समुण साकार वनना कहा जायगा । पूष के महात्माओं ने इश्टदेव 
की कह्मना करके उनके दशन कर लिये। जब एक बार इृष्टदेव का 
दर्शनीय व्यक्तित्व बन गया तब तो परवतीं भक्तों के लिये वह रूप और 
भी सुलभ हो गया है | विभिन्न स्थलों और विभिन्न समयों में विभिन्न 
व्यक्तियों ने एक ही इष्टदेव पर आअयना ध्यान जमाकर उनकी सत्ता और 
शक्ति को ओर भी दृढ़ कर दिया है। राम ओर कृष्ण के समान ऐटति- 
हासिक मद्दापुरुषों में इृष्टदेवत्व का स्थापन होने से उनके व्यक्तित्व की 
सत्यता तो सामान्य जीवों के अत्तित्व की सत्यता से भी अधिक सत्य हो 
गई है । ऐसे इष्टदेव अवश्य हीं हमारी प्राथनाए सुनते और हमारी 
मनोकामनाएं पूर्ण करते हैं | हमारी शक्ति समीप है और उनकी शक्ति 
असीम है। हम अपने प्रयत्न से जो कुछ प्रात्त कर सकते हैं उससे अधिक 
अनायास ही उनकी कृपा से प्राप्त कर सकते हैं। नव वे परबह्म परमात्मा 
ही हैं तब फिर उनके दरबार में क्‍या कमी है | थे इस लोक के उब 
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ऐश्ब्य हमे दे सकते हैं, परलोक के सब कल्याण हमें दे सकते हैं, मुक्ति 
की दिव्य शान्ति हमें दे सकते हैं, और प्रेम के प्रमोद्मय लीलालावश्य 
में भी हसे मस्त बनाएं रख सकते हैं। बहुधा ऐसा देखा जाता है कि 
इष्टदेव पर भक्ति करते हुए भी अभीष्ट फलप्राप्ति शीघ्र नहीं होती। 
ऐसी स्थिति में इष्टदेव के अस्तित्व पर ही शड्डढा करने लग जाना अथवा 
भक्तिमाग को ही निन्‍दनीय कहने लगना सरासर अनुचित है क्योंकि 
साधक का प्रारब्ध, लोकसम्रह की दूरदर्शिता, अनुराग की अपरिपक्ता 
आदि ऐसे अनेक कारण हो सकते हैं जिनसे हमारे इष्टदेव फलप्रदान 
करने में देर कर दिया करते हैं । 

इस माग का तीसरा गुण यह है कि इस पर चलकर हमारा हृदय 
शुद्ध सबल और सरस बन जाता है । थोड़ी देर के लिये यदि मान भी 
लिया जाय कि इष्टदेव का वास्तविक व्यक्तित्व है ही नही अथवा यदि वे 
हैं भो तो हमारी पुकार की ओर उदासीन ही रहा करते हैं तो निश्चित 
है कि उनके सौंदर्यमय अस्तित्व पर अद्धा और विश्वास दृढ़ करते जाने 
से हमारे आस्तिक्य भाव, इच्छाशक्ति ओर प्रेमानन्द की बृद्धि होती ही 
जायगी | इन वातों को तो कोई हमसे छीन नहीं सकता। आस्तिक्य 
भाव के कारण जहाँ एक ओर हम लोककल्याण के लिये प्रदृत्त 
दोते रहेंगे वहाँ दूसरी ओर विषम परिस्थितियों मे भो भगवान्‌ का 
भरोसा रखकर एक रुच्चे श्राशावादी की भाँति श्रपना पैये अ्रटल रख 
सकेंगे | इच्छाशक्ति की वृद्धि से तो हम न जाने क्या क्या पर्दाथ प्राप्त 
कर सकते हैं म जाने कैसे कैसे असाध्य कार्य सिद्ध कर सकते हैं। प्रेमा- 
नन्‍द की उपयोगिता के लिये जितना कहा जाय उतना ही थोड़ा है| 
मुक्ति का आनन्द अधिक महत्वपूर्ण है श्रथवा भक्ति का इस प्रश्न के 
उत्तर में वहुमत भक्ति के आनन्द ( प्रेमानन्द ) ही की ओर भ्रुक रहा 
है | इस प्रेमोन्माद के छिये यह बिलकुल आवश्यक नहीं है कि प्रेम- 
पात्र हसारा होकर रहे | यह भी आवश्यक नहीं है कि वह हमारे प्रेम 
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को स्वीकार करे | यह भी ज़रूरी नहीं है कि वह वास्तविक सत्तावान्‌ 
ही हो और कल्पित न हो | प्रेम करते करते प्रेम मे ही वह आनन्द 
आने लगता है कि फिर प्रेमपात्र की आवश्यकता ही नहीं रह जाती | 
इसीलिये सच्चा भक्त केवल भक्ति के आनन्द के लिये भक्ति करता हैं। 
उसके सामने न तो कामना पूर्ति का सवाल उठता है और न प्रेमपात्र 
को अपनाने का। 

इन गुणो के अतिरिक्त और भी अनेक गुण गिनाए जा सकते हैं। 
जो तौत्र श्रद्धा वाले व्यक्ति हैं उनकी तो बात ही अलग है परन्तु जो 
मन्द भ्रद्धावाले हैं वे भी इस मार्ग से पर्याप्त लाभ उठा सकते हैं। 
पहिली बात तो यह है कि इृष्टदेव मे आदशपूर्णत्व मानने के कारण 
मनुष्य आप ही आप आादश को ओर खिंचता चला जाता है और इस 
प्रकार सरलतापूवंक विकसित होता चला जाता है । दूसरी बात यह है 
कि इृश्टदेव की महत्ता के अनुभव के कारण उसका अहंकार आप ही 
आप दूर होता जाता है | तीसरी बात यह कि शान्ति के साथ कुछ देर 
भगवान्‌ का स्मरण करने से मन को विश्राम का अवसर मिल जाता है 
और वह नई नई बातें भलोर्साति सोच तथा सुका सकता है। इसी 
प्रकार के और भी अनेक लाभ बताए जा सकते हैं | 

संसार गुणदोषसय है इसलिए इस मार्ग मे जहाँ अनेक गुण 
हैं वहाँ कुछ दोष भी गिनाये जा सकते हैं। पहला दोष तो यह है 
कि इष्टदेवों की ( नामरूपात्मक इष्टदेवों की--परब्रह्म परमात्मा की नहीं ) 
सख्या अनेक होने के कारण ओर उनके विशिष्ट व्यक्तित्व अलग 
अलग होने के कारण उनके उपास्य लोग आपस में कगड़ने लग जाते 
हैं। वैष्णव लोग विष्णु को सर्वश्रेष्ठ मानकर शिव गणेश आदि को 
उपेक्षा की दृष्टि से देखने लगते हैं। शैव लोग शैव को स्श्रेष्नत्व 
प्रदान करके अन्यों के इष्टदेवों को सामान्य दृष्टि से देखने लग जाते 
हैं| विभिन्न धर्मों ओर विभिन्न सम्प्रदायों मे इस तरह इृष्टदेव के नाम- 


क्ष० ठुल्लखै-दशन 


रूपभेद के कारण बड़े बड़े कपड़े मच जाया करते हैं। जो विचारवान 
लोग हैं वे तो इन ऋगड़ों को निर्मेल सम्रक कर शान्त रहते हैं परन्तु 
सवंताधारण के मन से तो इश्देवों का यह भेद कठिनता ही से 

हटाया जा सकता है। दूसरा दोष यह है कि श्रन्धभ्रद्धा के कारण 
लोग अकसर इष्टदेव की “मर्जी? पर इतने अधिक निभर हो जाते हैं 
कि वे व्यवहार में भी स्वावलम्धी बनना छोड़कर एकदम आलसी श्रोर 
निकम्मे से हो रहते हैं तथा अपनी कमज़ोरियों और आपत्तियो का दोष 
ईश्वर ( इष्टदेव ) के मत्ये सढ़कर चुप हो जाया करते हैं। जब ईश्वर 
ने हमें विवेक दिया हैं, कार्य करने की शक्ति दी है और उपयुक्त 
शरोर तथा परिस्थिति के साधन प्रदान किये हैं, तब उनका समुचित 
उपयोग न करके एकदम परवशता घारण कर ली जाय यह तो कोई 
बुद्धिमानी नहीं है | परन्तु इतना जानते हुए भी लोग इस बिषय में 
कभी कभी विशेष भ्रान्ति उत्पन्न कर ही लिया करते हैं। तौसरा दोष 
यह है कि अन्धविश्वास का प्राबल्य कमी कमी इतना अधिक हो जाता 
है कि लोग दम्मियों के चक्कर में पड़कर हुःख भी खूब उठाते हैं। 
दुनिया में सन्‍्तबेषधारी समी लोग वास्तविक सन्त नहीं रहा करते | 
यह भर्ला भाति जान ज्ैना चाहिये कि ईश्वर के नाम पर अ्रभेक पाखण्डी 
दुनिया को खूब ठग सकते हैं| फिर, वैधी भक्ति के विधानों पर अधिक 
ज़ोर देने से आडवरप्रियता और सामाजिक विषमता की वृद्धि हो सकती 
है, प्रेम और सौन्दर्य भाव को अनुचित प्राधान्य देने से भक्तिमार्गी 
लोग विलापिता के दलखदल में फेंस जा सकते हैं ओर दैन्य को अत्यधिक 
महत्व देने से दासत्व की ननोदृत्ति बढ़कर व्यक्ति तथा समाज दोनों को 
हानि पहुँचा तकती है | इसी तरह के और भी कुछ दोष हैं । परन्तु इन 
दोषों की उलकन से वे द्वी फेसते हैं जिन्होंने न तो सच्चे गुरु की सेवा 
की है न सत्छग किया हैन सद्प्रन्यों का मनन किया है और न 
सदूबिवेक से काम्र लिया है | ऐसे ऐसे दोषों को देखकर इस भाग को 


भारतीय भक्तिमाग ८ 


ही हेय अथवा गौर बता देना सरासर नासमझी है | कार्टो के डर से कोई 
गुलाब को हेय नहीं बताता । मच्छुड़ों के डर से कोई उपबनविहार नहीं 
बन्द कर देता | कछुश्रों के डर से कोई तीर्थ का स्नान नहीं छोड़ देता । 
गोस्वामी जी ने अपने भक्तिमार्ग को दोषों से बचाने की भरपूर 
चेष्टा की है| पहिले दोष को मिटाने के लिए. उन्होंने भारत के सामान्य 
दृष्टदेवों का सामझस्य कर दिया है ओर वह सामजझ्स्य इस खूबी से 
किया है कि किसी इश्देव की और द्वेष अथवा तिरस्कार का भाव 
उठने ही नहीं पाता । दूसरे दोष को मिटाने के लिये तो उन्होंने स्वतः 
भगवान्‌ के मु ह से कहला दिया है कि जो नरशरीर पाकर भी परलोक 
के लिये प्रयत्नशील नहीं होता वह काल कम और ईश्वर को मिथ्या ही 
दोष लगाता फिरता है| तीसरे दोग को मिटाने के लिए उन्होंने वाह्म 
आडम्बर को--जटा रखाना, तिलक लगाना, मठ मंदिर की पद्धतियों 
को पूरा करना आदि को--अपने भक्तिपथ में कोई प्राधान्य दिया ही 
नहीं | फिर, न तो थे बैधी भक्ति के विधानों ही पर ज़ोर देते हैं, न 
अपनी भक्ति के प्रेम और सौन्दर्य को “सेब्यसेवकसाव” की मर्यादा से 
श्रागे बढ़ने देते हैं और न इस सेव्यसेवकर्माव ही को वे ऐसा अमर्यादित 
होने देते हें कि वह दास्यमनोवृत्ति उत्नन्न करके आत्महन्ता बन जाय | 
वे तो उपयुक्त अवसर पर अहिसा के समान परमघम& को भी ताक पर 
रखने को सलाह देते हुए कहते हैं।-- 
सत संभु स्लीपति अपवादा | सुनिय जहाँ तेंह असि मरजादा । 
कादिय तासु जीस जो बसाईं। खबन सूद न त चलिय पराई ॥ ३१-१,३ 
लोकसेवा के लिये ( जिसके समान और कोई धर्म नहीं है ) वे 
प्राणों के उत्सगग को भी प्रशसनीय कहते हुए लिखते हैं:-- 
परहित ज्ञागि तजइ जो दही | सनन्‍्तत सन्त प्रसंसहिं तेही ॥ ४३-४, ९ 


िननन>-+-.......... 


छ प्रम घरम स्रतिविदित अहिसा | €०४-९ 


* परद्धित सरिस धरसु नहि भाई | ४६१०-२९ 
६ 


तृतीय परिच्छेद 
जीवकोटियाँ 


जीवों के लिये जीव से बढ़ कर अध्ययन की वस्तु और दूसरी कोई 
नहीं हो सकती । यदि दूसरी वस्तुओं का--जगत्‌ आ्राद का--श्रध्ययन 
किया भी जाता है तो अपने लिये--जीवों के लिये--उनकी उपयोगिता 
का दृष्टिकोण सामने रख कर ही किया जाता है। इसीलिये भारतीय 
दाशनिकों ने अपनी विचारधाराओं को “जीव के कल्याण” पर ही 
विशेष रूप से केन्द्रित किया है | इसी परिपार्टी का अ्रनुतरण करते हुए 
हम गोस्वामी जी के सत्वसिद्धान्तों को पाँच परिच्छेदों मे विभक्त कर रहे 
हैं। पहिला परिच्छेद है जीव के सम्बन्ध का। दूसरा है जीवों के 
आदर्श--जीवों की पूर्णता--जीबों के ध्येय--के सम्बन्ध का । तीसरा 
परिच्छेद है माया के सम्बन्ध का--उस शक्ति के सन्बन्ध का जो जीव 
की अपूरता का कारण है अ्रथवा यों कहिये कि जो जीव को अपने 
आदश से भिन्न रख रही है। चौथा परिच्छेद है भक्ति के सम्बन्ध 
का--उस शक्ति के सम्बन्ध का जो माया से विपरीत कार्य करती है 
अर्थात्‌ जो जीव ,को उसके ध्येय से मिला देती है |& और पाँचवाँ 
परिच्छेद है जोवों के लिये उपादेय इस भक्ति के साधनों का | इस प्रथम 
परिच्छेंद में हम जीवकोटियों की चर्चा करेगे । 





#& देखी माया सब विधि गाढ़ी । अति सभीत जोरे कर ठाढ़ी ॥ 
देखा जीव नचावइ जाही। देखी भगति जो छोरह ताही ॥ 
३*२-१७, रैम 


जीवकोटियाँ ८३ 


गोस्वामी जी ने “विषयी साधक सिद्ध सयाने | त्रिविध जीव जग 
बेद बखाने”? ( २७७-१३ ) कहकर जीवो को तीन कोटियों में विभक्त 
किया है। पहिली कोटि है विषयी लोगो की, दूसरी साधको की और 
तीसरी सिद्धों कौ | सिद्ध लोग तो सिद्ध ही हैं उनके लिये मक्तिशासत्र का 
प्रयोजन ही क्‍या । साधक लोगों को ही गोस्वामी जी ने अपने रामचरित- 
मानस का अधिकारी माना है# | परन्तु इस कलिकाल में अधिक संख्या 
तो विषयी लोगों की ही है इसलिये गोस्वामी जी ने उनका खूब वर्णन 
किया है। वे यदि एक ओर साधकों को इनसे सावधान रहने की बात 
कहते हैं तो दूसरी ओर विषयियों को भी कल्याणमार्ग बताने में नहीं 
चूक रहे हैं। अपने तत्वसिद्धान्त को स्वंजनरोचक काव्यचमत्कार में 
लपेद कर कहने का वही तो अभिप्राय है जो क्किचाइन की गोली को 
शक्कर में लपेट रखने का रह्य करता है। | 

गोध्वामी जी जिस युग में उत्पन्न हुए उसमें विषयो जीवों कौ 


& राम भगति जिन्हके उर नाहीं ) कबहुँ न तात कहिय तिनह पाहों ॥ 
४९८-२ 


यह न कहिय सठहीं हठसौलहिं। जो मन लाइ न सुनि हरिलीलहि ॥ 
कह्विय न लोभहि क्राधिहि कामिहिं। जो न भजइ सचराचर स्वामिहि ॥ 
द्विजल्नोहिहि न सुनाइय कब॒हूँ | सुरपत्ति सरिस होइ न्ञप जबहूँ॥ 
रासकथा के तेइ अधिकारी | जिन्ह के सतसगति श्रत्ति प्यारी॥ 
गुरुपदभीति नीत्तत जेई | द्िजसवक अधिकारी. तेई॥ 
ताकहूँ यह विशेष सुखदाई | जाहि प्रानशिय खस्री रघुराई॥ 

४६०८-१६ से १६ 


| बिषयिन्ह कहं पुनि हरियुन झसा | स़वन सुखद अरु सन अभिरामरा ॥ 
४६६६-१६ 


४ दुलसी-दशन 


भरमार थी। कलिवर्णन में मानों उन्होंने अपनी ही परिस्थिति का रूप 
खींचा है। वे कहते हैं. 


नारि बिबस नर सकल गोसाई' । नाचहिं नट सरकट को नाई ॥४८८-९ 

गुनमंदिर सुन्दर पति त्यागी। भजदिं वारि परपुरुष अ्रभागी॥४८८-८ 

बहुदाम संवारहिं घास जती। विपया हरि लीन्ह रही विरती ॥४८६-६ 

कुलवन्ति निकारहि मारिसती | ग्रुद् आ्रानहि चेरि निवेरि गती ॥४८३-८ 

कल्षिकाल तिहाल फिये मनुजा। नहिमावत कोउ अनुजा तनुजा ॥ 8४६ ०-३ 
उस समय धर्म कम का तो कोई हिसाव ही न था क्योंकि-- 


कन्षिमल असे धरम सब लुप्त भये सद अथ | 
दुभिन्‍्द विजमति कल्प करे प्रकृट किये बहु पथ ॥ €८०७-१३, १४ 
स्वत) शासक भी-- 


“जप पापपरायन धर्म नहों। करिदंडविडंब प्रजा नितही!? ४८३8-१० 
थे। तब सामान्य लोगों के लिये यदि कद्दा जाय कि “सब नर कह्पित 
करहिं अचारा। जाइ न बरनि अनीति अपारा? ( ४८८-२४ ) वो 
आश्चय ही क्या | ऐसी परिस्थिति में मातापिता लोग स्वाभाविक ही उसी 
शिक्षा और सम्वता की श्रोर अपने बच्चों को कुकाना चाइते थे जिससे 
उन्हें चार पैसों की--सासारिक सुविधाएं संग्रह कर सकतेवाले साधनों ' 
की-प्रामि हो | 

मातुपिता बालकन्ह बोलावहि | उद्र भरह सोह धरमु॒ सिखाबर्हिं ॥ 

४८म०११ 
यह उदरंभर धर्म था यावनी उत्कृति वाला विलासितामय मुग्रल- 
दरबारी ठाठ । जो लोग धर्म की श्रोर कुछ भुकते भी थे वे-- 
श्रुतिसम्मत हरिभगतिपथ संजुत विरति विवेक । 

तेहि न चल्नहि नर भोहवल कलपहि पंथ अनेक ॥ ४८६-३, ४ 

इस तरह वे यावनी उंस्कृतिपूर्य नये नये पंथ चलाकर भारतीयवा पर 


जीवकोटियाँ या 


ही गहरा धक्का लगा रहे ये | इन्हीं लोगों के कारण सन्तप्रवर गोस्वामी 
जी का हृदय परोपकार की भावना से प्रेरित होकर सद्धम संस्थापन के 
लिये विचलित हो उठा और परिणाम में यह ग्रन्थरत्ञ तैयार हो गया | 

ऐसी स्थिति मे यह तो निश्चित ही है कि इस ग्रन्थ में श्रुतिसम्मत 
हरिभक्तियथ की जितनी अधिक प्रशंसा होगी विषयवासना की उतना ही 
- अधिक निनन्‍्दा भी होगी | इस विषयवासना की निनन्‍दा का भाव गोस्वामी 
जी में इतना अ्रधिक है कि उन्होंने अपने भक्तिमाग में अथवा अपने 
आराध्य के चरित्र में विलासिता कौ वास तक भी कहीं नहीं आने दी 
है | उन्होने पक्के विषयी लोगों को अ्रसन्तों की कोटि में रखकर सवंधा 
त्याज्य बताया है | गोस्वामी जी ने इस सम्बन्ध मे देवताओं तक पर 
रियायत नहीं की । इन्द्रादि देव पुश्यकार्यों के फलमोग के लिए ही 
स्वंगलोक तथा देवशरीर पानेवाले बताये गये हैं | तब॒ फिर वे भी 
निःसन्देह विषयी हैं # | जब वे विषयी हैं तब गोस्वामी जी की भ्रद्धा 
के पात्र वे कभी हो ही नहीं सकते | इसीलिये-- 

जो काम्ी लोलुप जय माही | कुटिल काक इव सबहि ढेराहीं ॥ 

सूख दाइ लेह भाग सठ स्वान निरखसि झगराज । 

छीनि लेइ जनि जानि जढ़ तिमि सुरपतिहि म ज्ञाज ॥ ६३-६ से ८ 

तिनहिं सुहाइ न भ्रवध बधावा | चारहि चांदिनि राति व भावा ॥ 

७४-१४ 


# इस सम्बन्ध से गोस्वामी जी की निस्‍्नलिखित पंक्तियाँ देखने 
थोग्य हैं।-- 

कप ०. हक. 

दंव दनुज नर किन्नर व्याज्ञा । प्रत पिसाच भृत बेताला | 

इन्हकीं दूसा न कह बखानी | सदा काम के चेरे जानी ॥ ४३-२३-४४-१ 
विषय बस्य सुर नर मुनि स्वामो-३३७-२१ 

इन्द्रिन्द सुरन्ह ने ग्यान सुहाई । त्रिषयभोग पर प्रीति सदाई ॥ ०१-२२ 


्६ तुलसी-दर्शन 


ऊँच निवास नीच करतूती | देखि न सकहिं पराह विभूती ॥ १७४०२३ 
कपट कुचालिसीवं सुरराजू । पर श्रकाज प्रिय आपन काजू ॥ 
काक समान पाकरिपूरीतो | छुल्ली मलौन कतहुँ न प्रतीती ॥ २८५६-२०, २१ 


आये देव सदा स्वारथी | बचन कहद्टि जनु परमारथी ॥ ४३१०१२ 
ऐसी ऐसी पंक्तियाँ कहकर गोस्वामी जी ने इनकी अ्रच्छी पूजा की है। 

विषयों में सब से प्रवल है कामोपभोग ओर पुरुषों के लिये इसका 
प्रधान साधन है प्रमदा अथवा नारी | इसलिये विषयवासना की निन्‍्दा 
को अपना प्रधान लक्ष्य बनानेवाले गोस्वासी जी ने नारीनिन्दा में कोई 
कसर नहीं रख छोड़ी है | रामचरित्रमानस का यह प्रसंग ऐसा है जिसके 
सम्बन्ध में कई सजनों ने कई प्रकार के विचार प्रकट किये हैँ | जिन्हें 
स्त्रियों का नियंत्रण अभीष्ट है वे तो गोस्वामी जी की पक्तियों की हुद्ाई 
देकर अब भी “ढोंल गेंवार सूद्र पसु नारी ” पर दो चार हाथ चला 
दिया करते हैं। ( कहना न होगा कि विचाशील सज्जनों में ऐसे लोगों 
की संख्या आजकल बहुत कम है )। जो ख्रियों के सामनाधिकार अथवा 
स्वातत्य के पक्षपाती हैं ( और ऐसे लोगों की संख्या श्राजकल बहुत 
अधिक है ) वे या तो गोस्वामी जी कृत “अ्रपराध” ( १) माजन के 
लिये लचर दलीले पेश किया करते हैं या फिर उन्हें खुल्लमखुल्ला 
गालियाँ सुनाने लगते हैं । 

ऐसी दलौलों में से एक यह है कि गोस्वामी जी ने गतानुगतिक सन्त 
की तरह रढ़िवश नारीनिन्दा कर दी है | भागवत में लिखा है कि ख्तियाँ 
तो ब्लियाँ हैं. ज्लियों का संग करनेवाले का भी सग एक दमसदस त्वाज्य 
है » । नारद पद्चरात्र में तो नारीनिन्दा का एक अ्रध्याय ही है। स्वयं 


#अथापि नोपसज्जेत ज्रौषु स्त्रेशेषु चार्थवित्‌ । 
विषयेन्द्रियस योयान्मनः उुभ्यति नान्‍्यथा ॥ भा० ११।२७३२ 


जीवकोदियाँ दर 


मनु महाराज ने भी ज्नीस्वातत्य के विरोध में अनेक इलोक कहे हैं & | 
अनेकानेक आगम निगम पुराणों में ऐसी ही चर्चा मित्र सकती है | तब 
फिर गोस्वामी जी ने भी लिख दिया तो क्या बुरा हुआ १ इस दलील 
का उत्तर यह है कि यदि यह नारीनिन्दा वास्तव में बुरी है तों इसका 

अन्धानुकरण करके गोस्वामी जी ने सचमुच बुरा किया है | दस पचीस 
मनुष्यों ने जानबूभकर या भूल से ही यदि कोई असन्माग ग्रहण कर 
लिया है तो उस पर चलनेवाला गोस्वामी जी सदश विचारशील व्यक्ति 
आलोचना की सीमा के बाहर नहीं कहा जा सकता। 


दूसरी दलील यह है कि गोस्वामी जी ने स्वतः नारीनिन्दा में कुछ 
भी नहीं कहा | जो कुछ कहा सो मानस के पात्रों ने कहा | इसीलिए वे इस 
हेतु दोषी नहीं। इस दलील का उत्तुर थह है, जैसा कि पहिले कहा 
गया है, कि मानस कोई नाटक नहीं जिसमे उक्तियों का दायित्व पात्रों 
के तिर पर रखा जाता है | फिर मानस के पात्र गोस्वामी जी की ही 
कब्पना के परिणाम तो हैं। सभी तरह के पात्रों की सभी तरह की 
उक्तियाँ रहते हुये भी हमें पुरुष जाति की निनन्‍्दा के सम्बन्ध मे वैसे 
वाक्य नहीं मिलते जैसे ख्री जाति की निन्‍्दा के सम्बन्ध में क्ली और 
पुरुष दोनों के मेंह से कहे हुए पाये जाते हैं | जातिभर की इस प्रकार 
की निन्‍दा का चहे प्र॒धग हो चाहे न हो परन्तु गोस्वामी जी ने “सहज 
श्रपावनि नारि” ( ३०३-२ ), “नारी सहज जड़ अज्ञ” ( ३२-१२ ), 
"ज्दपि जोषिता अनशअ्रधिकारी” (३६-१९), “अवला अबल सहज जड़ 
जाती” ( ४९९-१६ ), “श्रधम ते अधम अधम अति नारी”? ( ३३०-८ ) 
#नारि बिस्वमाया प्रगट”! ( ४९९-२० ) “अवशुनमूल सूलप्रद प्रमदा 


#बाल्ये पितुर्वेशे तिष्ठेत्पाणिग्राहस्य यौचने | 
पुत्राणां सतंरिग्रेते न भजेत्सी स्वतंत्रताम्‌ ॥ मचु० ९।१४८ 


प्र तुलसी-दर्शन 


सब दुखखानि” ( ३२४-२५ ) आ्रादि कद्द ही तो दिया है | इसलिये यह 
दूसरी दलील भी किसी काम की नहीं है| 

महात्मा गाधी ने कहा है कि “गोस्वामी जी ने स्त्रियों पर अ्रनिच्छा 
से अन्याय किया है [?--( ध्मे पथ पृष्ठ ६५ ) हम प्रयत्न करने पर 
भी इस निर्णय से सहमत नहीं हो सकते। गोस्वामी जी के अन्थप्रणयन 
का जो उद्देश्य था उसको देखते हुए जिस प्रकार नारीनिन्दा की गई 
है वह परम आवश्यक थी। ओर, नारीनिन्दा के उन अशों को अलग 
कर देने पर नारी के सम्बन्ध में गोस्वामी जी की जो विचारधारा मिलती 
है वह अत्यन्त उज्बल है। उसे देखते हुये गोस्वामी जी का “अन्याय”? 
कहीं भी नहीं प्रगठ द्वोता | इस सम्बन्ध में निम्नलिखित प्रमाण 
पर्याप्त होंगे-- 

(१ ) झ्लिया परमगति की प्राप्ति के लिए पुरुषों के बराबर ही नहीं 
वरन्‌ उनसे भी अभिक उपयुक्त हैं। बराबरी के दावे के लिए तो-- 
“रामभगति रत नर अरु नारी | सकल परमसगति के अधिकारी?” (४१५३- 
१८ ) का उल्लेख पर्यात है ओर भ्रेष्ठात के लिए. उस सुगम पातिब्रत्य 
धमं का सकेत ही बहुत है जिसको धारण करने से “बिनु सम नारि 
परमगति लहई” ( ३०१-२८ ) की बात कही गई है। 

(२) जिस तरह ज्ियों के लिए. “एकइ धरम एकु ब्रत नेमा। 
काय बचन मन पतिपदप्रेमा” (३०१-२० ) कहकर गोस्वामी जी ने 
पातिव्रत्य पर जोर दिया है उसी प्रकार अपने आदश रामराज्य में उन्होंने 
पुरुषों को भी एक पत्नीतती ही रखा है। देखियेः--. 
#एकनारिजतरत सब ऊझारी । ते सन क्रम बच पतिहितकारी” (४६४४-३०) 

गोस्वामी जी का यह धमशास््र सवंसाधारण के लिए. लिखा गया 
हैँ इसलिए इसमे स्त्रियों का तामान्य धम ही विशेषरूप से कह्ा गया है | 
यह सामान्य धर्म पातिवत्य और णहपरिचर्या से बढ़कर कोई दूसरा नहीं 
हो सकता | इसीलिए, उन्होंने इन विषयों पर बहुत ज़ोर दिया है। 


जीवकोटियाँ ८९ 


असामान्य परिस्थिति की खियाँ असामान्य घम पालन कर सकती हैं। 
गोस्वामी जी को इससे विरोध नहीं। उमा ने जगद्हित के लिए 
रामचरितमानस का अवतार ही करा दिया | गिरा ने बुद्धियों की प्रेरणा 
का काम अपने ज़िम्मे लिया है। मन्दोदरी में पातित्रत्य से भी बढ़कर 
भगवदूभक्ति का ज़ार था | गोस्वामी जी ने इन सब बातों को मान्यता 
दीहै। 

(३ ) कालिदास ने ञत्री को जिस प्रकार “ग्रहणी सचिवः सखी 
मिथ; प्रियशिष्या ललिते कल्ाविधो” कहा है, उसी प्रकार गोस्वामी 
जी भी उसे नेक सलाह देने की अधिकारिणी मानते हैं | तारा ने बालि 
को कितनी अच्छी सलाह दी थी; परन्तु जब बालि ने नमाना तो स्वयं 
भगवान्‌ ने उसे डाँट्ते हुये कह्ा था:--“मूढ़ तोहि अ्रतिसय अमिमाना । 
नारि सिखावन करेसि न काना? | ३३२-२३ 


(४ ) जो नारी कुमार्गगामिनी होती है, वह चाहे सूपंण्खा की 
तरह नकटी बृची करके द्वी छोड़ दी जाय; परन्तु जो पुरुष नारी की 
और कुद्ृष्टि से देखता है, बह एकदम बधाई ही बताया गया है। 
देखिये;--/ अनुजबधू भगिनी सुतनारी | सुनु सठ कन्या सम ये चारी || 
इनहिं कुदिष्ट बिलोकइ जोई | ताहि बंधे कछु पाप न होई ॥” ( ३३२- 
२१, २२ )। यदि कहा जाय कि ये पंक्तियाँ विशिष्ट स्लियों पर कुदृष्ि 
डालने के सम्बन्ध की हैं तो सामान्य द्रियों पर कुदृष्टि डालनेवाले के 
लिये भी गोस्वामी जी कहते हैं: 


कामी पुनि कि रहह अ्रकलंका--४६६-२४ 

सुम गति पाव कि परत्रिययामी--४६६०२६ 
जो आपन चाहइ कढ्याना। सुजस सुमति सुभग ते सुख नाना ॥ 
सो परनारि लिलारू योसाई । तजह चौथ के चउन्द कि नाई ॥ 


३३६१-१२, १३ 





९० तुलसौ-दशन 


(५ ) गोस्वामी जी ने अपना ग्रन्थ केवल लोकहितसाधकों के 
लिये तो लिखा नहीं है । ( उस समय वातावरण भी कुछ ऐसा था कि 
राष्ट्र उत्थान का प्रत्यक्ष प्रयल्त करना लोकद्वित साधना की बात को 
विशेष प्राधान्य देना--यवनशासकों को खटक सकता था ) उन्होंने 
आत्महितसाधकों ( व्यक्तिगत आत्मकल्याण की साधनावालों ) की 
विचारधाराओं का भी श्रपने धर्मतत्व में सामजझ्ञस्य किया है और समय 
देखते हुए अपनी वर्णुनपरिपाणी में व्यक्तिगत साधनावाली वातों को 
प्राधान्य दिया हैं। आत्महित की साधना में विषयनिन्दा, कामोपभोग- 
निन्‍दा और अ्रतणएव नारीनिन्दा पर श्रन्य आचार्यों द्वारा जितना अधिक 
कहा गया है, वह देखते हुए गोस्वामी जी की उक्तियाँ न केवल उचित 
ही हैं वरन्‌ अ्रनिवाय भी हैं। लोकदित के साधक्र लोग इन उक्तियों को 
श्रात्महित के साधकों के लिये छोड़कर गोस्वामी जी की अन्य उक्तियों 
की ओर और गोस्वामी जी कृत ज्ौपात्रों के चरित्रचित्रण की श्रोर क्यों 
नहीं ध्यान देते | 

(६ ) गोस्वामी जी के त्लौपात्र बहुत उज्बल चित्रित हुए हैं ओर 
पुरुषों की श्रपेक्षा उन्होंने भगवद्भक्ति को अधिक अपनाया है। इस 
सम्बन्ध में सौता, सुनयना, कौशल्या, सुमित्रा, अ्रनसूया आ्रादि की तो 
बात दी क्या है, तारा सलदश वानर नारी और मन्दोदरी सहश राक्षस 
भारी की ओर देखिये । उन दोनों के चरित्र कितने उज्बल हैं और उन 
दोनों के विशुद्ध हृदयों ने किस प्रकार भगवतूतत्व के रहस्य को पढ़िले ही 
से प्राप्त कर लिया था। शबरी का हाल देखिये। सीता के रहते हुए 
भी सगवान्‌ जिसे “भामिनि” कहकर “मानहुँ एक भगति कर नाता” 
(३२०-९ ) की घोषणा करें उसके परमोज्वल सौभाग्य का क्‍या 
ठिकाना | रामवनवास के सम्बन्ध में गोस्वामी जी ने जिस प्रकार कैकेयी, 
मन्यरा ओर सरस्वती तक को दोप से मुक्त किया है, वह देखते हुए 
कौन कह सकता है कि वे स्त्री जाति से चिढ़े हुए थे | 
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कुछ लोगों का कहना है कि गोस्वामी जी ने न तो माता का प्यार 
पाया ( क्योंकि पैदा होते ही ये त्याग दिये गये थे ) ओर न पत्षी का 
( क्योंकि उसी की फठकार पर ये विरक्त हुए थे ) तथा उन्हें बड़े घर 
की स्त्रियों से मिलने जुलने का सौसाग्य भी नहीं हुआ, इसोलिये 
उन्होंने नारी के सम्बन्ध में अपने वड़े संकीण विचार प्रकट किये हैं | 
हमारी समझ मे नहीं आ्राता कि नारौनिन्दा विषयक प्रसंगों का कारण 
स्पष्ट रहते हुए भी गोस्वामी जी कौ इन रचनाओं पर ऐसे ऐसे तक 
टृढ़कर क्यों लीपापोती की जा रही है | 

सीता जी भी तो एक नारी हैं। परन्तु वे ऐसी नारी हैं जिनके नाम 
का स्मरण हो पातित्रत्य धम की रक्षा का अमोघ मन्त्र कहा गया है&। 
गोस्वामी जी ने ऐसी नारियों की निन्‍दा कदापि नहीं की है। उन्होंने 
“नारी” शब्द से जिन व्याक्तियों की निन्दा की है तरे कामोपभोग साधन 
के अतिरिक्त ओर कोई दूसरे व्याक्ति नहीं | “छक चन्दन वनितादिक 
भोगा” (२५३-२०) पंक्ति ही बता रही है कि वनिता अथवा नारी तक 
( माला ) चन्दन आदि भोग्य पदार्थों की श्रेणी मे समझी जाने लगी 
थी | गोस्वामी जी की जो परिस्थिति थी उसमे भी “नारी” विलासिता 
का एक प्रधान साधन बन गई थी | विषयविलास ओर आत्मकव्याण मे 
आग पानी का सा विरोध है। इसलिये अखिल जीव कोटि के 
आत्मकक्याण में संलग्न गोस्वामी जी विषयविल्ञास की प्रधान साधन- 
रूप उस “नारी” की मरपेट निन्‍्दा न करते तो क्‍या करते १ ऐसी 
निन्‍दा से--ऐसी दोषह्ाष्ट से--ही तो उस ओर वैराग्य उत्पन्न होगा 
और उस ओरे वैराग्य होने से फिर राम की ओर अनुराग उत्तन्न होने 
लगेगा | यही गोस्वामी जी की विचारशैली हे | उनकी “नारी” और 


# सुन स्रीता तव नाम, सुमिरि नारि पतित्रत करहि | 
तोहिं प्रानप्रिय राम, कहेडं कथा संसार द्वित ॥ ३०२-४, २ 
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“प्रमदा” में कोई अन्तर नहीं | उन्होंने अपना मानस विशेष कर उन 
पुरुषों के लिये लिखा था, जिनका कुछ दिग्दशन हमने इसी परिच्छेद 
के प्रारम्म में करा दिया है | इसीलिये विलाएिता के इस हेय प्रतीक को 
उन्दोने “नारी” कहकर पुकारा। अध्यात्मपथ की स्वतत्नताप्रेमिणी 
असाधारण ब्लियाँ--वे ह्लियाँ जिन्होंने विरतिविवेक्मय हरिभक्तिपथ 
अपनाकर गाहंस्थ्य मे श्रयना पीछा छुड्ा लिया है--यदि चाहें तो 

धतारी” शब्द ने कामान्ध पुरुष का भाव ग्रहण कर सकती हैं| 
गोस्वार्मी जी छुधारक होते हुए भी क्रान्तिकारी नहीं थे | इसलिये 
उन्होंने पृव्यक्षत अत्याचारों के विरुद्ध न्नी को भड़काने का कोई चित्र 
श्रपनी रचना में प्रस्तुत नहीं किया | उन्होंने मर्यादा की रक्षा के लिये 
ज्ीत्वातंत््य के विरोधी वाक्य दी कहे हैँ# | परन्तु ञ्री की परतंत्रता से 
उनका साधु हृदव अवश्य द्रवित रहा करता था| इस सम्बन्ध में उनकी 
यह उक्ति कि--“कत बिधि सर्जी नारि जग माहीं। पराधीन सपनेहु 

सुख नाहीं? || ( ५३-५४ ) देखने ही योग्य है | 

यह अवश्य हैं कि क्रथाभाग में भी उन्होंने नहाँ कहीं नारीनिनन्‍्दा 

का उपयुक्त अवसर पाया वहाँ उसका पूरा उपयोग करते हुए-- 
+विधिहु न नारि हृदय गति जानी | सकल कपट अध अ्रवगुन खानी ॥” 
२३६३-४३ 

आता पिता पुन्न उत्यारी | पुरुष मनोहर निरखत नारी ॥ 

होह विकल सक भवहि न रोकी | जिमि रविमनि श्व रविहि विजोकडी” ॥ 
३००८-२१, रेईे 





# भह्य वृष्टि चलि फ्रूटि करियारी | जिमि स्वतंत्र मये विगरहि नारी ॥ 
३१९ १० 


ठोक गंवार सूद पसु नारी | सकल ताढ़ना के अधिकारी ॥ ३६६४-२४ 


जीवकोटियां ९३ 


आदि वाक्य कह दिये हैं| परन्तु इन सब उक्तियों का तालये इतना ही 
जान पड़ता है किः-- 

“दीप लिखा सम झुवति तन, मन जनि होसि पएतग | 

भजहि रास तजि काम मु, करहि सदा सतसंग ॥” ३२९-२६, २६ 

ली की ओर पुरुष का आकर्षण तो स्वाभाविक्त है इसलिये इस 
आकर्षण के उज्वत्न पक्ष के पोषण में कविकल्पना का उपयोग करना 
अपने उद्देश्य के अनुकूल न समझकर गोस्वामी जी ने इसके श्यामपक्ष 
ही पर बहुत ज़ोर दिया है। सती स्त्री के हृदय की शुचिता ओर दृढ़ता 
पर तो उनको वैसा द्वी विश्वात है जैता किसी विचारशील व्यक्ति को 
होना चाहिये& | 

विषयी जीव प्रभता पाकर उच्छु छूल हो जाया करते हैं। । 
उनकी उच्छुछ्ुलता से समाज को सदैव हानि है। इसलिये 
उन्हें सदैव मर्यादित रहना हौ--ताड़न के अधिकारी बने रहना 
ही--उचित है | यदि वे जड़ होते हुए भी विवेकामिमानी वनकर 
किसी सम से “ह्िसिषा” करने लगे तो निश्चय ही नारकी बनेंगे 
क्योंकि वे जीव ईश को समता के लायक नहीं हैं। समर्थ और विषयी 
में--इैश और अ्रनीश में--वही अन्तर है जो विशाल और छुद्व में 
रहा करता है | स्वल्प गयाजल से यदि वारुणी तैयार हुई हो तो उसमें 
वारुणी का अंश विशिष्ट होने के कारण वह त्याज्य है | परन्तु वही 
वारुणी यदि गंड्ञा जी की विशाल धारा में डाल दी जाय तो गद्भाजर 
की विशिष्टता द्दो जाने के कारण वह ग्राह्म वन जाती है: । जिस जीव 
में विधयवासना का आधिक्य है वह इसी प्रकार अनीश अत्त; मर्यादा- 


& डयह न संसु सरासन केसे | कामी बचन सती मन जैसे ॥११ ६-८ 
' विषयो जीव पाइ प्रझुताई । मुढ़ मोहबस होहि जनाई ॥२१८-१७ 
; देखिये पृष्ठ ३७ पं० 4 से ८ 
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सम्बन्ध रह जाता है और जिसमें सद़्भावना का आधिक्य है वह ईश 
अथवा समर्थ और इस प्रकार विधिनिषेध की मर्यादा से परे हो जाता 
है। ऐसे लोग परमात्मा ही की कोटि के हैं | इस ससार मे ऐमे लोगों 
का अ्रमिवाछित आधिक्य हो ही नहीं सकता क्योंकि भगवान्‌ जब स्वयं 
“अ्रत्िपयपालक परमघुरधर” (४४५४-२२ ) हैं तब वे अपनी रची 
मर्यांठा में उच्छुड्डलता कमी पसन्द ही नहीं कर सकते | तब ऐसी 
स्थिति में सभी लोगों का मर्वाद्ित रहना--लोकव्यवस्था के बन्धन से 
आवद्ध रहना--वाछुनीय है । जब समर्थ लोगों का भी यह ह्वाल है तब 
गोस्वामी जी ने जिस नारी को विषयोपमोग का साधन बताकर विपयी 
जीवों की कोटि भें रखा है उसके ताड़न अ्रथवा नियंत्रण अथवा मर्याटा 
में चलते रहने की बात लिखकर उन्होंने समग्र नारी जाति पर कोई 
भीषण अत्याचार नहीं कर दिया | 


यह बात नहीं है कि विपयी लोग सदासवंदा विषया ही बने रहें । 
उनमें से अनेकों को साधक होना ही पढ़ता है। वात यह है कि प्रत्येक 
जीव आख़िर अपने आदशपूरणत्व के--इश्वर का--अश ही तो है । 
केवल अंश ही नहीं वह उनका “सहज सेंघाती” झौर सहज स्नेहीं भी 
है |& इसलिये महत्वाकाक्षा--स्वतः पूण् बनने की अमभिलापा--उसमें 
स्वाभाविक है| इस अमिलाषा को वह अपनी अज्ञता के कारण बहुधा 
उलटे ही मार्ग से पूण' करना चाहता है। अपने शरीर को ही अपना 
वास्तविक रूप समझ कर इन्द्रियों की तृप्ति के लिये विषयाधासनाओं की 
पूर्ति में द्वी व अपनी पूर्णता मानने लगता है और इसी ओर दत्तचित्त 
हो जाता ई | परन्तु जब वह ययाति की तरह देखता है कि - 


& ब्द्चनीच इच सहन सेंघाती | १६४-२ 
त्रक्मजीच इच सहज सनेहू | १३०३-२० 
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न जातु कामः कामानामुपभोगेन शास्यति | 
हविषा कृष्णवर्त्मेव भूयणचामिव्धते ॥ भागवत 
तब वह अपनी भूल को समझकर सीधे रास्ते पर आ जाता है ओर इस 
शरीर से विषयों की साधना के बदले तत्व की साधना, रोगों की साधना 
के बदले रोगमुक्ति की साधना, कुपथ्य की साधना के बदले सुपथ्य को 
साधना करने लगता है। ऐसी साधना से वह परम शान्ति और परम 
आनन्द का अधिकारी बनकर निःरन्‍्देह पूर्युत्व को प्राप्त दो जाता है। 
जिन जीवों में इतना विवेक नहीं है वे भी किसी न किसी प्रकार साधक 
हो ही जाते हैं। जब कभी विषम परिस्थिति के आघात प्रत्याधात से 
दुःख और संकटों की प्रवल आँधी उठकर जीवन को चचल बना देती 
है उस समय जीव को बरबस साधक बनना पड़ता हे | जब वह किसी 
वस्तु, विभव अथवा परिस्थिति की इच्छा करता है और उसे प्राप्त करना 
अपनी शक्ति के वाहर की बात समझता है तब वह साधक बन उठता 
हैं। जब उसे भले आदमियों के बीच उठना बैठना अथवा कीर्तिमान्‌ 
कहलाना पसन्द आने लगता है तव वह साधक बन जाता है। जब 
मृत्यु अथवा श्रज्ञात परलोक का भय किसी के मन पर अपना आतंक 
जमाने लगे तब वह साधना की ओर भुक पड़ता है। इसी प्रकार के 
अनेक प्रसंग हैं जो मनुष्यों को साधक बना देते हैं | जो विवेकी श्रोर 
दृढ़निश्चयी हैं वे तो साधना में पक्के होकर सिद्ध भी हो जाते हैं । जो 
सामान्य साधक हैं वे हृदय की हुबंलता के कारण विषयी भी रहा करते 
हैं और येनकेन प्रकारेण कुछ न कुछ साधना भी करते जाते हैं। ऐसे 
जीवों की संख्या बहुत अधिक है और जैसा कि पहिले कहा गया है 
इन्हीं की ओर--सवसाधारण की ओर--विशेष लक्ष्य रखते हुए 
गोस्वामी जी ने यह ग्रत्य लिखा है | ह 
सच्चा साधक विषयवासना को मानस रोग मानता हैं। शरीर रोगग्स्त--- 

सन्निपातग्रस्त--मनुष्य शोतल जल पान करने की ओर बड़ा आग्रह 
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दिखाता है, वह यह नहीं समझता कि जल पीने से उसकी बीमारी ओर 
बढ जायगी | ठीक इसी प्रकार मानसरोगग्रस्त मनुष्य विपयोगाजन में 
दत्तचित्त रहता है, वह यह नहीं समझता कि विषयोपाजन से उसकी 
अशान्ति और बढ जायगी | मानप्त रोगों को पहचानना बड़ा कठिन 
है | नारदादि महर्षियों से भी भूले हुई हैं। और उन्होंने कुपथ्य ही को 
छुपथ्य समझकर भगवान्‌ तक से वहीं माँगने का साहस किया है | परन्तु 
साधक यदि मानस रोगों की श्रोर से निरन्तर सावधान रहने की चेष्टा 
करे तो इनके चक्कर से वह अपने को वहुत कुछ बचा सकता है | 

गोस्वामी जी ने मानस रोगो के सम्बन्ध में बहुत सुन्दर पक्तियाँ 
लिखी हैं। उनका कहना है कि जीवों के दुःख के प्रधान कारण यही 
मानस रोग हैं। वे मोह ( शरीराभिमान ) ही को सब व्याधियों का 
मूल समझते हैं। इसी से ब्रनेक प्रकार के विधयमनोरथरूपी शूल उत्पन्न 
होते हैँ। जिस प्रकार शरीर की व्याधियाँ अनेक हैँ ठसी प्रकार मानस 
के रोग भी अपरिमित हैं। जब तक जीवों का जीवत्व--अ्रपूर्णत्व--है 
तब तक इन रोगों का निवास भी बीजरूप से उनमे रहता ही है। हा, 
जो इन्हें पह्चिचान लेता है उसके ऊपर ये अपना पूरा प्रभाव नहीं 
दिखाते हैं। फिर भी यदि उन्हें विषय का कुपथ्य मिल जाय तो अवश्य 
अंकुरित औ्रौर पललवित हो उठते हैं। इन रोगों के तमूल उन्मूलन की 
रामवाण ओषधि है श्रद्धापूर्ण हरिभक्ति, जिसे गोस्वामी जी ने अपने 
मानस द्वारा इस प्रकार सवंसुलभ कर दिया है | 


#मानस रोग का पूरा असंग ही यहाँ पर लिख देना अ्रचुचित न होगाः--- 
सुनहु तात अब मानस रोया । जेहिं ते दुख पावहिं सब जोगा ॥ 
मोह सकता व्याधिन्द कर सूला। तिन्द्द ते पुनि उपजहि' बहु सूत्ा॥ 
काम वात क़फ़ ल्ञोस अपारा | क्रोध पिच नित्त छाती जारा॥ 
प्रीति करदहि जो तीनिड भाई । उपजह सल्षिपात दुखदाई ॥ 


जीवकोटियाँ 
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सिद्ध की श्रेणी में गोस्वामी जी ने उत्त, भक्त, श्रादि सभी पहुँचे 
हुए जीवों को रखा है। जो पहुँचा हुआ जीव रहता है--अल्लताइश्य 
प्राप्त कर चुकता है--वह काम क्रोध लोभ आदि मनोविकारों पर पूर्ण 


विजय प्राप्त कर ही चुकता है। 


विषय सनोरमस दुर्गभ नाना । ते सब सूल नाम को जाना ॥ 
ममता दादु कुड इरघाई | हरष बिषाद ग्रह बहुताई ॥ 
परदुख देखि जरनि सोह छुईं | कुष्ट दुष्टता मन कुटिलाई ॥ 
अहंकार अति दुखइ डेंहरुआ । दुंभ कपट मद मान नेहरुआ॥ 
तृस्ना उदरबृद्धि श्रति भारी | त्रिविध ईपना तरुव तिजारी ॥ 
जगविधि ज्वर मत्सर अ्रविवेका | कह लगि कहडे कुरोग अनेका ॥ 
एक व्याधि बस नर मरहि ए असाधि बहु ब्याथि। 
पीड॒हिं सन्‍्तत जीव कहुँ सो क्रिमि लहइ समाधि ॥ 
नेम धरम आचार तप ग्याव जग्य जप दान। 
भेषज़ पुनि कोटिन्ह नहि रोग जाहि हरिजञान ॥ 
एहि बिधि सकल जीव जय रोगी । सोक हरष भय प्रीति वियोगी॥ 
मानस रोग कछुक में गाये | हृहि सबके लखि बिरलेन्हि पाये ॥ 
जाने ते छीजदि कछु पापी । नाल न पावद्ि जन परितापी ॥ 
विषय कुपथ्य पाइ झंछुरे | मुनिहु हृदय का नर बाएुरे ॥ 
राम कृपा नासहि सब रोगा । जो पृद्टि भांति बनह संजोगा ॥ 
सदगुरु बेद वचन बिस्वासा | सजम यह न॒विषय के श्राशा ॥ 
रघुपति भगति सजोवन मूरो | अनूपान श्रद्धा मति पूरी ॥ 


एड्ि विधि भल्लेहि सो रोय नसाहों । नाहि' ते जतन कोटि नहि जाहिं ॥ 
जानिय तब सन बिरुज ग्रोसाई । जब उर बल बिराग अधिकाई ॥_ 


सुमति छुघा बाढ्इ नित नई | बिषय आस दुरबलता गई ॥ 
विसल ग्यान जल जब स्रो नहाई | तब रह राम भगति उर छाई ॥ 
४०२४--११ से २६, ४०९--१से4 
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5त्ारि नयनसर जाहि न लागा। घोर क्रोध तम निसि जो जागा ॥ 
क्ोभपास जेद्दि गर न बेधाया | सो नर तुम्द ससान रघुराया ॥” 
इ३१७-२२, १३ 
साथ ही बह “हेतुरहित जग उपकारी” भी हो जाता है। 
#हेतु रहित जुग जग उपकारी | तुम्त सुस्दार सेवक असुरारी ॥” 
३४६४०१० 
इसलिये यदि संसारी जीवों का किसी से वास्तविक कल्याण द्वोता 
है तो वह इन ठिद्ध जीवों से ही | ये लांग विकारहीन शुद्ध हृदय से 
जब बिना किसी स्वार्थ भावना को अथवा राजसी तामसी प्रकृति को 
लिये हुए लोककव्याण में दत्तचित्त होते हैं, तब फिर जनता का इनसे 
वास्तविक कल्याण न होगा तो किनसे होगा | गोस्वामी जी कहते हैं कि 
ब्रह्म तो समुद्र की तरह विशाल गभीर अगम्य और अग्राह्म है। भक्त 
हृदय उसे कैसे अ्रपना सकता है। असल में तो इन सिद्ध पुरुषों ने ही 
अपने शान रूपी मन्दर पंत से ऐसे समुद्र को मथकर वह सगवतकथा- 
रूपी अमृत निकाला है, जिसमें भावुक-दृदय-सग्राह्म भक्तिरस का माधुय॑ 
औरत प्रोत भरा हुआ है । इस हृष्टि से वे इन सिद्धों को भगवान्‌ से 
भी अ्रधिक बताते हुए कहते हैं--- 


“प्ोरे मन अछु अ्रस॒ बिस्वासा | राम तें अधिक राम कर दाला॥ 
रास सिंधु घन सम्नन घीरा। उऋन्दनतर हरि सन्त समीरा ॥”! 
४“#०३-२,४ 
बात भी सच है। यद्यपि बादल अपना जल समुद्र से ही लाते हैं 
और मलयानिल अपनी सुगन्धि चन्दन वृक्ष से ही लाता है तथापि 


# ब्रद्व पयोनिधि समंदर ग्यान संत्त सुर आाहि | 
कथा सुधा मथि काढइ कथा सधुरता जाहि ॥ <०३-७,८ | 


2, 
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ही महत्व अधिक होना चाहिये। 
रामदात अथवा हरिजन के इस महत्त्व पर गोल्वामी जो ने बहुत 
सुन्दर उक्तियाँ कहाँ हैं। 
#उुनु सुरेल रघुनाथ सुभाऊ। निज अपराध रिसाहिंन काहू॥ा 
जो पझप्राध भगत कर करई। राम रोष पावक् सो करई गा? 
२२४०२३. २३ 
तप्नावत सुख सेवक सेवकाई। सेवक वेर बेर झधिकाई पए 
स्श्दुन्रे 
अदि पंक्तियाँ लिखकर गोस्वामी जी से सद्ददा दिया है ह्लि चाहे 
कोई भगवान्‌ की ओर उपेक्षाभाव ही रख ते--वास्तिक ही बना रहे-- 
परन्ठु सिद्धो की ओर--उालिक इदुड्धिदाले निहेंदुक परोपक्नारी उल्दनों 
की ओोर--तो उसे श्रद्धा रखनी ही चाहिये | ऐसे उत्तों का तिसल्कार उन्हें 
किसी प्रकार उह्म नहीं।। इतना ही नहीं उन्होंने ऐसे छिडमकों की 
झेवा को भगंदान्‌ की सेवा से किी प्रकार कम नहीं बताया है | वें 
कहते हैं--- 


#सीतापति सेवक सेवकाई। कामघेचुसय सरिस सोहाई ॥” 


& कविसम्पभदाय का चन्दनतर मत्रयाचल के किसी दुर्गंत स्थाद में 
रहता है। 
+ सन्त संसु कौपति अपबादा। सुनिय जहाँ दर्द असि सरजादा ॥ 
कारिय ताखु जोम जो चलाई | सदन सूंदि नत्त चलिय पराई॥! 
श्र-१; रे 
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वे ऐसे दी सम्जनों की सेवा और संगति में अखिल कल्याण के 
बीज पाते हैं। इसी लिये संततेवा और सत्संग को महिमा में ये 
फहते हैं;--- 


संतरसंध अपवर्ग कर कामी भवकर पंथ। 

कहहिं सन्त कवि कोविद स्न्‌ृति पुरान सदप्रंथ ॥ ४९६०४,२ 
मति कौरति गति भूति सत्ताई | जब जेहि क्षत्रन जहाँ जेहि पाई ॥ 
सो जानब सतसंग अ्रभाऊ। ल्ोकहु बेद न आन उपाऊ ॥ ४०१६, २० 
सतसन्ञति मुद्मंगलमूला । सोइ फत्न सिधि सब साधन फूला ॥ ४-३२ 


परोपकारी सज्जनों की सेवा और संगति पर गोत्वामी जी ने इतना 
अधिक ज़ोर दिया है और इन विषयों को कुछ इस ढंग से लिखा है कि 
उससे न केवल साधुमत का समर्थन होता है वरन्‌ लोकमत का 
पुष्टीकरण भी स्पष्ट हो जाता है &। व्यक्तिगत साधना के लिये ऐसे 
छिद्धों के सत्संग कौ आवश्यकता तो थी ही । परन्तु उस समय के भार- 
तीय वातावरण में राष्ट्रटउत्यान के लिए मी यह आवश्यक्र था कि 
श्रार्यभावना वाले सुज्जनों का पारस्परिक संग और संगठन हो | हसी 
लिए गोस्वामी जी ने न केवल विभिन्न सम्प्रदायवालों को समेथ्ने की 
चेष्ट की है वरन्‌ संग्राह्म उज्जनों की श्रेणी में अधिक से अधिक 
लोगों का समाविष्ट करने का प्रयत्न भी किया है | 

गोस्वामी जी का कहना है कि दुजनों की संगति से शान नष्ट दोता 
है, कुमति उत्पन्न होती हे और परिणाम में नाना प्रकार की विपत्तियाँ 


& “साधुमत का अनुसरण व्यक्तिगत साधन है, लोकमय लोकशासन 
के लिए है। इन दोनों का सामंजस्थ गोस्वामी जी की घर्ममावना के 
भीतर है?'--अध्यापकप्रवर पं० रामचन्द्र शुक्त्ष ।( देखिये तुलसी अंथा- 
वी खंड ३ इ० १२७ ) 
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श्रार्ता हैं &। इसलिये वे कहते हैं कि यदि हो सके तो इन दुजनों का 
ऐसा निग्नह कर दिया जाय जिससे इनकी दुष्टता ही का उन्मूलन हो 
जावे ओर यदि ऐसा न हो सके तो इनसे दुर हट जाया जाय (| वे इन्हें 
कुत्ते की तरद दूर रखने की सलाह देते हैं ;। सत्संग की पुष्टि के लिये 
दुःसंग के विरुद्ध ऐसे तीज्र शब्दों का व्यवहार सवंया उचित था | 

कोन दुजन है कोन सज्जन है यह जाने विना त्याग और उठंग्रह की 
बात ही कैसे बन॒ सकती है। इसीलिए गोस्वामी जी ने दुज॑नों और 
सज्जनों के विस्तृत लक्षण बताये हैं $ | दुजनों कौ भेणी में उन्होंने 
विशेषरूप से दो प्रकार के लोगों का बर्यंन किया है। एक तो हैं खल 
और दूसरे राक्षस | “खल बिनु स्वारथ पर श्रपकारी”? ( ४०४-१ ) 
यही खलों की बड़ी सुन्दर परिभाषा है। गोस्वामी जी ने यत्र तत्र इन 
खलों का विस्तृत वर्णन किया है। ये खल लोग जब अपनी खलता में 
इतने मेज जाते हैं कि फिर जीते जी उनका उद्धार प्रायः असंभव हो 
जाता है, तब ये ही लोग राक्षण कहते हैं। राक्षों के सम्बन्ध में 
गोस्वामी जी की परिभाषा देखिये-- 


& बिनसई उपजह ग्यान जिमि पाइ कुस्ंग---३३२१-१ ६ 
काहुसुमति कि खत्न संग जामी--४६६-२६ 
जहाँ सुमति तहें सम्पति नाना । चहाँ कुमति तह विपति निदाना ॥ 
४ “-र६ ९-४ 
'ैसन्‍्त संभु स्लनीपति अपवादा । सुनिय जहाँ तह असि मरजादा ॥ 
काटिय तासु जीम जो बसाई | खबन झूंदि न त चलिय पराई ॥ ३६-१,२ 
१ कवि कोविद गावहिं अस नीती । खतद्ध सन कल्नह न भत्त सन पोती ॥ 
उदासीन नित रहिय गोसाई'। खत्न परिदरित्य स्वान की नाई ॥ 
४३६२-१४, १३ 
$ तेद्दि तें कछु गुन दोष बखाने | संग्रह स्याय न बिनु पहचाने ॥ ६-११ 
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बाढ़े सल बहु चोर जुझारा। जे लग्पट प्रधन परदारा ॥ 
मानहिं मातु-पिता नहिं देवा | साधुन्द सन करवावहिं सेवा ॥ 
मिन्‍्द के यह आचरन भवानी | ते जानहु निसिचर सम पानी ॥ 
--८७-७ से ६ 
परद्रोही परदार रत परधन पर अपवाद । 
ते नर पाँवर पापमय देह धरे मनुजाद ॥ ४६१-१३,१४ & 


जो राक्षती इत्ति से (१) सुख ( २) सम्पति (३) सुत ( कामोप- 
भोग द्वारा वंशविस्तार ) (४) सेन्‍्य ( शासनबल ) (५) उहाय 
( प्रशुत्त के लिये संगठन) (६) जय (७ ) प्रताप (८) बल 
( शक्ति ) (९ ) बुद्धि ( १० ) बड़ाई (जयघोष कराने की आकाक्षा ) 
इस तरह द्शों दिशाओं में आधिपत्य का प्रयल् करता है, वह राक्षतत- 
राज दशमुख रावण की तरह है| । यदि कहीं ऐसा मनुष्य अपने प्रयत 
में कृतकार्य हुआ तो संसार में त्राहि ब्रानि मच जाती है| । उत समय 
किसी ऐसी बिभूति का ( डिक्टेथर का, सिद्धान्त विशेष का, किसी क्रान्ति 
का अथवा किसी अवतार का ) आ्रविर्भाव स्वाभाविक हो जाता है जो 
इन राक्षसों का दमन करके आय उज्जनों का पुनः संगठन कर दे। 


& संभव है कि गोस्वामी जी ने राज्नसों की मिन्न योनि की अ्रमान्यता 
न प्रकद होने देने के लिए “निश्चिचर सम” और “देह घरे मथुजाद” की 
घात कही है । 

| खुख सम्पति सुत सेन सहाई। जय प्रताप बक्ष बुद्धि बढाई॥ 

नित नूतन सब घाढ़त जाईं। जिमि प्रतिक्नाभ लोभ भ्रधिकाई ॥ 

मरे, ६ 

; रावण राज्य के ऐसे वर्णन में कई लोग गोस्वामी जी के समय के 
यावनी साम्राज्य की ओर इशारा पाते हैं ( देखिये “मानसहस” ) | 
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जगत्‌ में सुब्यवत्था की स्थापना द्वी स्वामाविक नियम है| अ्रव्य- 
वल्यित जगत्‌ बहुत दिन तक टिक ही नहीं सकता। लोगों को सुब्यवस्था 
की ओर भुकना ही पड़ता है। इसीलिये दुजनों का प्रावव्थ एक तो 
होता द्वी कम है और यदि हुआ भी तो वद्द चिरस्यायी नहीं होता। 
उनके सामूहिक प्राबल्य को तोड़ने का सब से सौधा उपाय यह है कि 
उनसे “अ्रस॒हयोग” किया जाय--उनकी संगति से दूर रहा जाव-- 
ओर संज्जनों का एक सुचारु संगठन कर लिया जाय | सज्जनता की 
मनः/शक्ति ही कुछ इतनी ज़बर्दस्त होती है कि दुजनों पर उसका असर 
पड़े बिना नहीं रह सकता। और, यदि सब आये सज्जनों का सुचारु 
संघ ( सुन्दर संगठन ) हो गया तब फिर उस आयंसमाज अथवा आय- 
र्ट्ू की शक्ति और उसके प्रभाव का कहना ही क्या है। इस शक्ति 
का प्रभाव हुजनों पर पड़े बिना रह ही नहीं सकता | अपना ऐसा 
संगठन बनाये बिना प्रारम्भ से ही “बिनु स्वारथ पर अपकारी” लोगों से 
मिलकर चलने की रौति बरती जायगी तो न तो आयंच्गठन ही दो 
सकेगा और न खल ही सुधर सकेंगे वरन्‌ उन खलों का प्रावल्य और 
भी अधिक बढ़ता जायगा | 


दुलनों के सामूहिक सुधार का रास्ता तो उपर बता दिया ग्या। 
अरब यदि कोई दुज्जन के व्यक्तिगत कल्याण के सम्बन्ध में पूछे तो 
गोस्वामी जी इस विषय में ओर भी अधिक स्पष्ट हैं। वे कहते हैं कि 
यदि दुर्जन को सत्सगति मिल जाय तो वह उसी प्रकार सुधर जाता है 
जैसे पारस का स्पश करके कुधातु& | परल्तु प्रश्न यह है कि सज्जन 
लोग दुजंन को अपने पास फठकने ही क्यों देंगे ! इसके उत्तर में 
गोस्वामी जी ने दो सुन्दर यूक्तियाँ कहीं हैं | प्रथम तो वे कहते हैं... - 


& सठ सुधरदिं सतसंगति पाई | पारस परसि कुधातु सुहाई ॥--१-१ 
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#४विधिवत सुजन कुसंग्रति परहीं | फनिमनि सम विज गुत अनुसरहीं ॥” 


(४-२ ) 
फिर वे कहते हैं।-- 
“सुरसरि-जलकृत घादनि जाना | कवहुँ न संत करहिं तेहि पाना ॥ 

सुरसरि मिक्षे सो पावन जैसे | ईश श्रनीसहिं अंतर तैसे॥” ३७-०७, ८ 
इन बृक्तियों का भाव यह द कि किसी व्यक्ति श्रथवा समाज में 
उज्ननता का बेल यदि उस दुजन की हु्जनता के बल से अधिक प्रबल 
हई तो निश्चय दी सज्जनता के प्रभाव से वह दुर्जन प्रभावित हो उठेगा 

और इस प्रकार उसका सुधार हो जायगा | 
सज्जनों के विषय में गोस्त्रामी जी ने बहुत कुछ कहा है । पहिले 
सज्जन तो ढंत लोग है। उनकी गुणावली की पूरी दूची दी ही नहीं 
जा सकती | गोस्वामी जी स्वतः भगवान्‌ रामचर्द के मुख से दो स्थानों 

पर यद्दी विषय स्पष्ट करते हुए कहते हैंः-- 


“युनु मुनि साधुन के गुन जेते | कट्टि न सकहिं सारद ज्ूति तेते ॥7 


( ३१४-$८ ) 
/उन्तन्द के लच्छन सुद्ु आता । अ्रगिनित स्तर ति पुरान विज्याता ॥7 
( ४६०-१६ ) 


इन दोनों ही स्पलों पर उन्तों के लक्षणों की दूचियाँ भी दी गई हैँ जो 
तघकों के लिये मलीमाँति मनन करने योग्य हैं| इन दुचियों के 
अतिरिक्त श्रन्य स्पलों पर भी उन्होंने उन्‍्तों के सम्बन्ध में सुर्दर पूक्तियाँ 
कहीं हैं | कहीं उन्हें वे कयारूपी अ्रम्ृत निकालनेवाला देवता कहते 
हैं| कहीं उन्हें संवार का सच्चा सेवक कहते है कहीं उनके उदय 
को वे जगत्‌ के लिये सतत द्विंतकारी बताते हैँ. कहीं उनके चरित्र को 

& <०३-७, ८ 

5<०७-६ 


+ ६, ५७..९३ 
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वे कपास के समान अनासक्त, विशद, गुणमय और दुख उद्दकर भी 
परिछिद्र दुराने वाला बताते हैं ओर कहीं उनके हृदय को नवनीत 
से मी अधिक कोमल कहकर उनकी परोपकारबृति की भूरि भूरि प्रशंसा 
करते हैं।। गोत्वामी जी की यूचियों के अनुसार रुक्षेप में यही कहा 
जा सकता है कि जो सच्चरित्र व्यक्ति है वही सन्त है, जो भगवद्मक्त है 
बह्दी सन्त है, जो तत्व का यथायथवेत्ता है वही सन्त है और जो करुणाद्रं 
होकर परोपकार में रत रहता है वही सन्त है | जो वास्तविक सन्त है 
वह चाहे कुवेशधारी हो क्‍यों न हो उसका सम्मान होता ही है और 
होना उचित भी है | परन्तु जो केवल “मभेख” घारी “सन्त?” है-- वैष्णव 
वैरागी साधू आदि का मेख धर कर ही घूम रहा है--वह मी सम्मान 
के योग्य है क्‍योंकि आख़िर वह भी हिन्दुसमाज का एक अज्ग ही तो 
है। न तो सब भेखधारी बुरे ही होते हैं और न सब श्रच्छे ही । दुजनता 
ओर सज्जनता की तो पहिचान ही अलग है | फिर “मेख”-...जिसका 
प्रचार आत््मकक्याण और लोकसेवा की दृष्टि ही से किया गया था--- 
क्यों निन्दनीय मान लिया जाय | जो ढोंगी लोग वेषधारी होंगे उनका 
भरडाफोड़ करना अलग वात है ओर वेष के विरुद्ध ही क्रान्ति मचाना 
अलग बात है | गोस्वामी जी अपने उमाज-पुरुष के अज्ञों को अना- 
वश्यक रूप से छिन्नभिन्न कर देने के पक्षपाती नहीं ये इसलिये पहिले 
प्रकार के सज्जनों मे उन्होंने सब साम्प्रदायिक साधु सनन्‍्तों को भी समेट 
लिया है| 


& ४-४; ९ 
[४०७-७, ८ 
£ कलि सुद्रेष जगबंचक जेऊ। बेष अताप पूजियत तेड॥ 
उघरहि अन्त न होह निबाहू |कालनेमि जिमि रावन राहू ॥ 
किएहु कुबेष साधु सनसान्‌ ।जिमि जग जामवन्त हनुमानू॥ 
ह जन्‍्ई से ५ 
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दूसरे प्रकार के सज्जन हैं ब्राह्मण लोग। गोस्वामी जी ने इन्हें 
केवल सन्त ही नहीं बरत्‌ अनन्त के समान कहा है और इनके अपमान 
को स्वेथा निन्दनौय माना है# | गोस्वामी जी ने आह्मणों को जो यह 
महत्व दिया है उसके कई कारण हैं। पहिली वात तो यह है कि ब्राक्षण 
ही आवसंस्क्ृति के प्रकृत सरक्षक ये | इसलिये गोस्वामी जी ने “द्विज- 
पदप्रीति? को “घरमेजनयिन्नी” बताया है। | दूसरी बात यह है कि वे 
संस्कारजन्य तपोबल के कारण “वरियार” समझे जाते थे!। इस 
दपस्या के कारण उनका सात्विक मनोबल श्रवश्य प्रभावोत्पादक होना 
ही चाहिये | तीसरी बात यह है कि आह्मणों की ओर सनातनी हिन्दुओं 
में संस्कारजन्य श्रद्धा रहती चली आई है इसलिये कल्याणमार्ग में अग्रसर 
होने के लिये वह श्रद्धा बड़ी सह्ययक सिद्ध हो तकती है| 

मैक्फी सहश कई विद्वानों ने गोस्वामी जी केआक्षण-सम्मान को 
पक्षपातपूर्ण अतएव दूषित माना है$ । इसलिये गोस्वामी जी की विप्र- 
पूजा के समर्थन में कुछ विस्तृत विवेचन कर देना उचित जान पड़ता है | 

जिस समय गोस्वामी जी इस ससार में वर्तमान थे उस ससय 
वैरागी और सन्त तो मनमाने पन्‍थ निकालते चले जा रहे थे ओर 
श्रुतिरीति का सम्यक शान न रखने के कारण या तो कट्दरता के या 
यावनी रुस्क्ृति के प्रवाह में बद्दते चले जा रहे थे | इधर श्रुतिसम्मत 
धर्म बंशपरम्परागत सस्कारों के कारण विप्रकुल में ( ब्राह्मण कुटम्बों में ) 


%& ञब जनि करहि विश्र श्रपम्राना | जानेसु सन्त अनन्त समाना ॥ 
४४-१७ 
| द्विजपद प्रीति धरमजनयिन्नी--४६०-२६ 
$ तपबल्न विप्र सदा बरियारा। तिन्द के कोप व कोड रखवारा ॥७९-९ 
$ देखिये “(दि रामायण आफ तुलसीदास आर दि बाइबिल आफ 
नादुने इंडिया” | 


जीवकोटियाँ १०७ 


जात अथवा अशात रूप से परिपालित होता चला आ रहा या ! इसी- 
लिये “ब्राह्षण” और “वैष्णव” ( पन्यवाले उन्‍्त ) लोगों के बीच 
एक विरोध सा उपस्थित हो गया था। “उन्त” लोग “विप्रों” का 
अनादर करते थे और “विप्र”” लोग “रन्तों? का | गोस्वामी जी अपने 
संगठन के लिये दोनों को आवश्यक अज्भ मानते ये। इसलिये जहाँ 
उन्होंने सन्तसेवा को इतना महत्व दिया वहाँ ब्राक्षण सेवा को मी 
सनन्‍्तसेवा के वरावर गौरव दिया | 
जिस समय गोस्वामी जी वतमान ये उस समय मुद्रणकला के न 
होने के कारण एक तो पुस्तक ही वहुत कम रद्दा करतो थीं और फिर 
जो थीं भी वे पाखएड विवाद के भय से ब्राह्मणों के पास छिपी पड़ी रहदी 
थीं | यदि मिलती भी थीं तो उंस्कृत में होने के कारण दुरूह हो गई 
थीं और यदि कोर संस्कृत पढ़कर उन्हें समझ भी लेता यथा तो परस्पर 
विदद्ध वाक्‍्यों और उिद्धान्तों के चक्कर में पड़कर वह किंकत्तव्य 
विमूढ़ वन जाता था | भारतवर्ष की जनता के लिये गोस्वामी जी श्रुति- 
सम्मत धर्म ही को अत्वन्त उपयोगी मानते थे | इसलिये उठ धर्मतत्व 
को समभने के हेतु गोतल्वामी जी के मत में ब्राह्मणसेदा ही एकमात्र 
सरल उपाय था | 
भगवान्‌ की ओर भ्रद्धापूर्ण सेवा तमी अच्छी तरह हो सकती है 

जब ऐसी श्रद्धापूर्ण सेवा का पाठ इस संसार ही में सीख लिया जाय | 
विभिन्न पंथाचुयायी सन्त लोग तो “कल की चीज़” थे। एकमात्र शक्षण 
ही ऐसे थे जो “भूमिसुरे” कहाकर चिरकाल से श्रद्धा के पात्र बने हुए 
थे। इसलिये विग्रों की भ्रद्धापूण सेवा दी को गोल्वामी जी ने भगवत्सेवा 
का प्रथम सोपान कहा है) 


& निसि पाखण्ढ विवाद ते शुप्त होहि सदमन्‍्ध--३३४-३ 
* प्रथमाहिं बिप्रचरन श्रति प्रीती | निज निज करम निरत जन तिरीती ] 
“+इे०्थ-ई 
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मेखघारी सन्तों से श्रुतिसम्मत पथ जानने की श्राशा नहीं। सच्चे 
सन्त मिलना आसान नहीं | गुरु मिलना और भी कठिन बात है। 
ब्राह्मण सर्वत्र सुलभ हैं। इसलिये भ्रृतिसम्मत हरिभक्ति के लिये 
आवश्यकी श्रद्धा का पाठ पढ़ने के हेतु यदि गोस्वामी जी ने लोगों 
को ब्राह्णुसन्मान को ओर प्रेरित किया तो क्‍या घुरा किया | 

गोस्वामी जी जिस तरह सन्तों के “मेख” को भी सम्मान्य मानते 
हैं उसी तरह ब्राह्मण के कुल को ( जन्म के ब्राह्मण को ) भी सम्मान्य 
मानते हैँ | भेख तो ऊपरी बात है परन्तु कुल के साथ तो वंशपरम्परा 
के सस्कारों का अमिन्न सम्बन्ध है। इसलिये भेखधारी जोवों का चाहे 
विशिष्ट परिस्थितियों में तिरस्कार भी कर दिया जाय परन्तु कुलपरम्परा- 
गत ब्राह्मण पूज्य ही है चादे वह शौलगुणदीन भी क्‍योंन हो &। 
उसमे वंशपरम्परा से कुछ न कुछ सात्विक गुण और कुछ न कुछ 
आय सस्कार रहते दी हैं। इसौलिये गोस्वामी जी ने इनकी महिमा 
गाई है । 

सनातनधर्म को लोग ब्राह्मणधर्म कहा करते हैं क्योंकि उसका 
प्रवत्तन ब्राह्मणों द्वारा ही हुआ है| शास््रमर्य्यांदा के अनुसार अपने अपने 
धर्म में रत रहना ही प्रत्येक सनातनी हिन्दू का कर्तव्य है। इस शास- 
मर्यादा का ज्ञान हमें ब्राह्मणों के द्वारा ही होता हैं। गोस्वामी जी के 
जीवन काल में ब्राक्णविरोध वढ़ चला था। और लोग अँखें दिखा 
दिखाकर कहने लग गये थे कि जो वेद जाने वही ब्राह्मण है, कुछु जन्म 
ही से कोई ब्राह्मण नहीं हो जाता || भारतवातसियों को जिन आक्षणों का 
ऋगणी होना चाहिये था उनके प्रति ऐसे अश्नद्धा के भाव गोस्वामी जी 


& पूजिय बिप्र सीलगुनह्दीना | ३१६३-२३ 
 बादहिं सूद्र हिजन्द सन हम तुरदद से कछु घादि। 
जानइ बक्म सो विप्रवर आखि देखावहिं ढॉटि ॥ 8४८८-१४, १९ 
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के समान विचारशील सज्जन कहाँ सह सकते थे। इसीलिए उन्होंने 
इतनी अ्रधिक वाह्मण भक्ति दिखाई | 

ब्राह्मणों के ऊपर लाछुन लगाया जाता है तो यही कि उन्होंने समाज 
में वैषधम्प की सृष्टि कर दी है और श्रपने को आवश्यकता से श्रधिक 
पुजाया है जो धमंतत्व को समझने वाले हैं वे जानते हैं कि समाज 
की प्रवृत्तियों में न तो केवल साम्य ही रहता है श्रौर न केवल वैषम्य 
ही । ब्राह्मणों ने संग्रह त्याग प्रभुत्त और सेवा कौ मूल प्रदृत्तियों के 
वैषम्य की रक्षा को समाज के लिए लाभदायक मानकर वर्ण॑धर्म का 
सस्थापन किया औ्रौर इन चारों प्रद्न॒तियों के अनुसार क्रमशः वैश्य, 
ब्राह्मण, क्षत्रिय और शूद्र की चर्चा की | परन्तु वे इस वैषम्य को दृढ़ 
करके ही नहीं रह गये। उन्होंने समाज की अदृत्तियों के साम्य की 
ओर भी विचार करके आश्रमघम की संस्थापना की जिससे आर्यजाति 
के सभी लोग ब्रह्मचारी, ग्रहस्थ, वानप्रस्थ आदि हो सकते हैं। इसी 
प्रकार धमंतत्ववेत्ता लोग यह भी जानते हैं कि धंशात्ञ की व्यवस्था 
देनेवाले ब्राक्मण ने अपने निर्वाह के लिए भिक्षाइत्ति के अतिरिक्त 
दूसरा कोई साधन ही नहीं रखा | तप और त्याग का कष्टमय जीवन 
बिताकर लोककल्याण का मार्ग सुझाने का भार स्वतः अपने ऊपर 
लेनेवाला ब्राह्मण यदि इस उंसार में सवंतोडघिक पूव्य समझा जाने लगा 
तो उसमें उस ब्राह्मण का क्‍या दोष ! इतना होते हुए भी यह मानना 
ही पड़ेगा कि कुछ ब्राह्मणों ने अनेकानेक अनाय जातियों के सम्मिश्रण 
को भयावह समझकर आय द्विजातियों की पवित्नतारक्षा के उद्देश्य से 
आश्रमधर्म में भी ऐसे अड़गे लगाये, जिसके कारण श॒द्ग लोग--- 
अनायजातियों के अधिकाश लोग--ट्विंजों के समान वेदाध्ययननिरत 
ब्रह्मचारी न बनने पाये और संन्यास न लेने पाये साथ ही उन्होंने 
स्थान स्थान पर धार्मिक विधानों में ब्राह्मण कौ इतनी श्रावश्यकता रख 
दी कि अपद वाह्मण अपने को पुलाने का पेशा सा खोल बैठे | गोस्वामी 
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जी ने इस विषय का भर्ती भाति अनुभव किया था | इसीलिये उन्होंने 
इन दोनों दोषों को मेटने का भरपूर प्रयक्ष किया है। परन्तु वह प्रयत्त 
इस खूबी के साथ हुआ है कि आह्मणों के विरुद्ध विद्वेष की आग किसी 
भी स्थल में नहीं भड़कने पाई है। 

पहिले लाछुन के परिहार के लिये--अश्र्थात्‌ साम्यतंस्थापन के लिए 
उनके भक्तिपथ का माहात्म्य देखा जावे । भगवान्‌ के आगे ब्राक्षण, 
क्षत्रिय, त्रो, शूद्र सब बराबर हैं। उनकी तो घोषणा है कि “मानहूँ 
एक मगति कर नाता” (३२०-९ )। भगवान्‌ का नाम लेते ही 
नीचातिनीच भी परमपावन हो जाता है# । फिर ऊेँच नीच स्पृश्य 
अस्पृश्य की बात ही कहाँ रही | इस एक ही प्रह्दर से गोस्वामी जी ने 
अवाब्छुनीय वैषम्य की जड़ काट दी है। वशिष्ठ के समान ब्रान्मण- 
उत्तम और निषादराज गुह के समान निपठ अनाय का जब मेल हुआ 
है गोस्वामी जी के उस समय के उद््‌गार देखिये | केवट से जिस प्रकार 
वशिष्ठ और भरत आदि मिले हैं वह दृश्य देखिये | वानर भाल्रु कहाने 
वाले जंगली जीवों की किस प्रकार इज्ज़त की गई है इसका ख़याल 
कीजिए | तब विदित होगा कि गोस्वामी जी ने अपने “भक्त? में किस 
प्रकार “सन्त” और “ब्राह्मण” दोनों का सामझस्य और सहयोग कराकर 
ब्राह्मणत्व के मस्तक से प्रथम लाहुन का कलड्ड मिटा दिया है | गोंस्वामीजी 
ब्राह्मणपूजक होते हुए भी हरिजन उत्थान के प्रबल समर्थक ये | उनके 
काकमुशुडी शुद्र योनि में भी हरमन्दिर तक पहुँच कर जप किया करते 
ये और भन्र दीक्षित बन सकते थे। | उनकी शवरी मर्यादा-पुरुषोत्तम 


किन जन्नत ५ ५++ +पभ- चैप+ पे 


#त्वपच सबर खस जमन जड़ पॉवर कोल किरात | 
राम कहते पावन परम होत भुबन विख्यात ॥ २४९-१८,१६ 
| तेद्दि कक्निजुग कोसलपुर जाई । जनमत भयेड सूद्गततु पाई ॥ ४म७-३ 
००० ०«एक बार इर्संदिर जएत रदेउं शिव नाम । ४३२-१७ 
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का भी आतिथ्य कर सकती थी। उनके “अस्पृस्य”? अत्यंज को भी 
द्विजातिश्रेष्ठ लोग इस प्रेम से गाढ़ालिड्डन करते ये मानों कोई ज़मीन 
में बिखरते हुए स्नेह को समेट कर छाती से चिपका रहा हो &। 

दूसरे लाब्छुन के परिहार के लिये उन्होंने स्थल स्थल पर ऐसे वाक्य 
कहे हैं जो ब्राह्मणों का अहंकार तोड़ने के लिए, पर्यात्त हैं। “सोचिय 
बिप्र जो वेदविहीना | तजि निज धरम विषय लय लीना |” ( २३६- 
२५ ) “द्विज खुति बेचक भूष प्रजासन” ४८७-१६ सरीखे वाक्य 
रामचरितमानस में अनेक स्थलों पर पाये जा सकते हैं। फिर, यदि 
ब्राह्मण श्रत्याचारी हुआ--हुजन हुआ--तब तो वह निःसन्देद् त्याज्य 
है, क्योंकि गोस्वामी जी ने सभी प्रकार के दुर्जनों के त्याग की बात 
कही है और यह कहीं नहीं कहा है कि ब्राह्मण यदि हुजन और शअत्या- 
चारो हो तब भी पृज्य है | साथ ही “पूजनीय प्रिय परम जहाँ ते | सब 
मानियहि राम के नाते |? ( १९८-२२ ) और “जरउ सो सम्पति सदन 
सुखु सुद्दद मातु पितु भाइ | सनसुख होते जो रामपद करइ न सहस 
सहाइ” ॥ (२४२-६,७) वाले नियम के अनुसार भक्तिहीन ब्राह्मण 
( स्मरण रहे कि लोकसेवा भक्ति का एक प्रधान अग है ) न केवल 
अपूज्य है बरन्‌ भस्म हो जाने योग्य है । 

लाछुनों का परिहार अवश्य किया जाय परन्तु कुछ लोगों के ऐसे 
दोधों को देखकर ब्राह्मणमात्र के ग्रति अश्रद्धा उत्तन्न करा दी जाय यह 
नितान्त अनुचित था | इसोलिए गोस्वामी जी ने पूवपरम्परा की रक्षा 
करते हुये ब्राह्मणों को इतना मान दिया है| | 
#रामसखा रिषि बरबस सेंटा | जनु सहि लुढत सनेहु ससेटा ॥ २६९४-१५ 
महाभारत में लिखा हैः-- , 

ततो राष्ट्रस्य शान्ति यूतानामिव चासवात्‌ । 
जायतां बद्वावर॑स्वी राष्ट्रेवे आह्यणः शुचिः ॥ 
( भ० झ० ३४-३६ ) 
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तीसरे प्रकार के सज्जन हैं श्रपने पूज्य कुठम्बी और अपने 
इष्टमित्र | गोल्वामी जी कहते हैंः-- 


मातु पिता गुरु स्वाम्रि सिस्र, सिर धरि करदि सुभाय | 
लह्टेड ज्ञाभ तिन्ह जनम कर, नतय जननसु बग जाय ॥ 
१8७-६,१० 
उनका तो यहाँ तक कहना हे कि पूज्य कुट्ठम्त्रियों के आदेशों के श्रौचित्य 
और अ्रनोचित्य पर तक करना ही एक पातक की बात है& | वे “माठु 
पिता गुरु प्रभु के बानी । विनहिं विचार करिय सुम जानी” ( ४०-७ ) 
का आदेश देते हुए. “पितु आ्रायसु सब धरम के टठीका” ( १९१- 
१६ ) तक कह देते हैं। परन्तु पृज्यत्व के सम्बन्ध में गोस्वामी जी की 
वह कसौटी न मूलनी चाहिये जो ब्राह्मणों के प्रकरण में ऊपर बताई गई 
है। इसी कसोटो पर कंसकर कदाचित्‌ मौराबाई को उन्होंने यह 
रिद्वान्त लिख मेजा था कि--- 


बृद्ददूधर्म पुराण में आया हैः--- 
आहद्यणस्य तु देहो5यं न खुख्राय कदाचन । 
तपः फ्रेशाय घर्माय प्रत्य मोक्षाय सर्वदा ॥ 


( उत्तरख्षंद २-४४) 
मनुस्द्ृति में आया हैः-- 
अ्विद्वांस्वैव विद्वांरच बाह्ययों दैवतं॑ भद्दद्‌ | 
प्रयौत्तरचाप्रयीतश्च यथाभिदेव्त॑ मदद ॥ 
सझु० ६०३१७ 


#& गुरु पितु मातु स्वामी हिंत वानी । सुनि मन भुद्धित करिय भज्ति जानो | 
बचित कि अनुचित किये बिचारू ! धरसु नाइ सिर पातक भारू ॥ 
३३६-१,२ 


जौवकोरियाँ ११३ 


“जाके प्रिय न राम चेदेही | 
तजिये ताहि कोटि बैरी सम, जद्यपि परम सनेहटी ॥ 
तज्यो पिता प्रहलाद, विभीषण बंघु, भरत मद्ठतारों । 
बल्षि गुरु तज्यो; कंत अज्वनितनि, सये सब संगलकारी””॥ 
( भादि १७४ वाँ पद ) 


गोस्वामी जी जानते ये कि युवकमणडली ही बहुधा क्रान्तकारी 
विचारों वाली श्रथवा नई रोशनी वाली हुआ करती है । जब कि उन्हें 
हिन्दू धर्म का संगठन अभीष्ठ था तब पूवजों के प्रति श्रद्धा के भाव को 
दृढ़ करना भी श्रावश्यक था। यह श्रद्धा ऐसे ही पूर्वजों की ओर हो जो 
श्रतिसम्मत हरिभक्ति पथ के अनुयायी हैं| इरसौलिये गोस्वामी जी ने 
इस सम्बन्ध में सामान्य और विशेष नियम दोनों बताकर युवकों को 
अनावश्यक क्रान्ति के बदलते सच्चे समन्वयपू्ण आर्यधमें का माग 
दिखा दिया | 

इष्टमित्र ही बहुधा निर्देतुक रूप से परोपकारी हुआ करते हैं। 
इसलिये “श्रुति कह सन्त मित्र गुन एड्र” ( ३३१-६ ) कहते हुए 
गोस्वामी जी ने भगवान्‌ के मुख से मित्रों का माहात्मय सन्‍्तों कौ बरावरी 
का दिखा दिया है। 

अपने पूज्य सज्जनों की श्रेणी में अपने सदूगुरु का भी समावेश हो 
जाता है। गोस्वामी जी के मत में गुर ही सवभ्रेष्ठ सज्जन है क्‍योंकि 
उसके बिना कोई भी मनुष्य चाहे वह ब्रह्मा और शंकर के समान ही 
क्यों न हो भवसागर से पार नहीं हो सकता& | गोस्वामी जी का कहना 
है कि जो शिष्य के संशय, श्रम, और शोक को हर उुके वही रुच्चा 


& गुरु बिचु भवनिधि तरइ न कोई | जो बिरंचि संकर सम होई || 
शपरुन्७ 
८ 
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गुर है |& यह काम वही कर सकता है जिसमें सदाचार, सद्दिचार और 
सद्भाव पूरी / मात्रा में विद्यमान हों। वह्द कृपा का समुद्र रहता है और 
उसे मनुष्य के रूप में साक्षात्‌ ईश्वर ही समझना चाहिये | दूसरे सन्त तो 
जीवों को अपना सामान्य प्रभाव ही प्रदान करते हैं परन्तु गुद अपनी 
विशेष शक्ति प्रदान करके शिष्य के कव्याण ताधन का मार्ग विस्तृत करता 
है। इसलिये श्राचार्यों ने उसकी इतनी महिमा गाई है। 
. आजकल लोग “गुरु” पर भी बहुत व्यद्प्रहार करने लगे हैं। इस 
लिये इस विषय को भी कुछु अधिक स्पष्ट कर देना श्रनुचित न होगा। 
साधुमत में गुरुशब्द से श्रकसर दीक्षागुद का ही श्रथ लिया जाता है। 
लोकमत में मार्गप्रदर्शक नेता अ्रथवा व्यवस्थापक को हम अकसर गुर 
कद्द दिया करते हैं| गुर केवल जीवित व्यक्ति ही हो यह बात नहीं है। 
अतीतकाल के किसी सन्त, आचाये या महापुरुष को गुरु मानकर कई 
लोगों ने अपना कल्याणसाधन किया है। देवकोटि के किसी श्राराध्य 
को गुरु मानकर बहुतों ने सिद्धि प्राप्त की है। दत्तात्रेय के समान कई 
लोगों ने उसार की तामान्य वस्तुओ्रों से भो उपदेश ग्रहण कर उन्हें 
गुरुरूप माना है। सब से बड़ा गुद तो अपनी ही आत्मा है । 

जिस प्रकार श्रायुवेंद के ग्रन्थ पढ़ लेने मात्र से कोई अपना शारी* 
रिक कष्ट दूर कर लेने में समथ नहीं हो जाता उसी प्रकार कब्याणमार्ग 
के ग्रन्थ पढ़ लेने मात्र से अथवा मंत्रमहोदधि सरीखे विशाल ग्रन्थों के 
पन्ने उठ लेने मात्र से कोई अपने मानसरोगों से मुक्ति नहीं पा जाता | 
यदि वह स्वतः प्रवत्ञशील हुश्रा तो उममिये उसकी आत्मादी 
उसके लिये वैद्य श्रथवा गुरु का काम कर रही है। यदि स्वतः 


& सदगुर मिले जाहि जिसि संसय भ्रम समुदाइ 4-१३१-१४७ 
॥ हर॑ई सित्यधन सोक' न हरईं। सो गुरु घीर नरक मह परई ॥ ४८८-। 
-/- अन्दुउं गुदुपदकंत कृपासिध नररूप हरि । ३-११ 
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का प्रयत्ष पर्यात्त न हुआ, और अकसर स्वतः का प्रयत्ष पर्यात होता भी 
नहीं है, तब तो वैद्य श्रथवा सदगुरु की आवश्यकता रहती ही हे । 
जिस प्रकार बैद्य रोग को पहिचानकर उसके उपयुक्त औषधि उपयुक्त 
मात्रा में उपयुक्त अनुपानों के साथ देता है और रोगी को अपने 
निरीक्षण भें रखकर आरोग्य की प्रगति देखता हुआ रोगमुक्ति करा देता 
है उसी प्रकार गुरु भी शिष्य की मानसिक स्थिति का पर्याप्त निरीक्षण 
करके उसके लिये उपयुक्त मत्र की, उपयुक्त साधना के साथ, व्यवस्था 
करता है और शिष्य की मानसिक प्रगति का निरीक्षण करता हुश्रा 
मानस ' रोगों से उसे मुक्ति दिला देता है। इतना ही नहीं वह शिष्य की 
क्रियाशक्ति में अपनी भी मनःशक्ति का योग दे देता है जिससे शिष्य 
का हृदय अनेक गुण से अधिक बलवान होकर अ्रपना कल्याणसाधन कर 
सकता है | इसलिये गुरु की इतनी महिमा है | 

बिस मनुष्य को जो मंत्र सिद्ध हो गया वही उस मंत्र का गुरू 
अथवा ऋषि कहाता है | सिद्धमन्न ही शिष्यों के लिये विशेष लाभदायक 
हैं। ये मंत्र यदि सिद्ध गुरु के द्वारा प्रदत्त होंगे तो निश्चय ही गुरु कौ 
सदूभावना, सदिच्छा और सत्प्रयत्ष के कारण शिष्य उन्हें शीघ्र ही सिद्ध 
कर सकेगा। परन्ठु सब मत्र सब किसी को सिद्ध नहीं हो सकते । जो 
मंत्र शरीरसम्पत्ति ( कष्ठसहिष्णुता आदि ) मनःसम्पत्ति- ( निश्चय को 
इृढ़ता आदि ) और हृदय की प्रवृत्ति ( निगु ण॒ की शओर प्रद्ृत्ति, सगुण 
की ओर प्रदृत्ति, शिवविग्नह पर विशेष रुचि अथवा रामविग्रह पर विशेष 
इचि आदि) के सवंथा अनुकूल होगा वही सुगमता से सिद्ध हो सकेगा। 
श्सीलिये शात्नरों में लिखा है कि शुरु पहिले कम से कम एक साल तक 
तो शिष्य की स्थितिगति का निरीक्षण करता रहे फिर उसके ग्रह राशि 
मक्षत्र आदि तक का भी पूर्ण विचार करके उसे उपयुक्त मन्न दे | 

आजकल ऐसे ही लोग अकसर “गुरु? पद-प्रर-प्रतिष्ठित - देखे 
जाते दे जो, शिष्यों का शोक,खुने के बुदुले-उन्रकी-“दक्षिणा? रने 
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की और ही रुचि रखते हैं| वे हर किसी का कान फू कने के लिये हर 
वक्त तैयार रहते हैं। गोत्वामी ने ऐसे गुदनामघारी जीवों को घोर 
नारकी कहा है । जो घोर नारकी है वह निश्चय ही सबंया त्याज्य 
है। लोग ऐसे गुरुओं को भल्ते ही त्याग दें परन्तु इनके कारण “शुरु” 
पद ही की तो अप्रतिष्ठा नहीं को जा सकती । इसौलिये गोस्वामी जी ने 
गुरु की महिमा गाई है हमने पहिले ही कह दिया है कि वे क्रान्ति के 
मार्ग से समाज का संस्कार अथवा उद्धार नहीं करना चाहते थे इसलिये 
रही गुरुओं की अधिकता देखते हुए सी उन्होंने गुरुपद का तिरस्कार 
नहीं किया। हाँ, उन्होंने इतना अ्रवश्य कर दिया है कि “राम” नाम 
सहश महामंत्र प्रत्येक मनुष्य के लिये प्रत्येक समय में सुलभ हो जावे। 
जब गोस्वामी जी के समान पहुँचे हुए सिद्ध मह्यापुरुष ऐसा मझामंत्र दे 
रहे हैं तब फिर लोक में दौक्षागुरु हू ढ़ने की आवश्यकता ही क्या है ! 
रामचरितमानत उन्हीं का जीवित रूप है। हम अपने जीवन की हर 
एक पहेली की सुलकन उसमें पा सकते हैं। साधना में कहीँ भी संकट 
आते ही रामचरितमानस के पतने उलट कर देख लिये जावें। समाधान 
मिल जायगा और यही जान पड़ने लगेगा मानों गोस्वामी जी स्वत; 
गुरुूप से उत्तर समरकाकर शिष्य की दृदयग्रंथि का भेदन कर रहे हैं | 
इतना ही नहीं उन्होंने अपने रामचरितमानत को भगवान्‌ राम का ही 
शरौर बना छोड़ा है | “रामायण औररामतनु” का कथन स्वंया यथा 
है| इसका आरम्भ उस दिन, घड़ी, नक्षत्र आदि में तो हुआ ही है 
जिस दिन, घड़ी, नक्षत्र आदि में मगवान्‌ राम का जत्म हुआ था साथ 
ही इस वाड्मय तनु ने कई साधकों के दवदयों के मद्दामोहरूपी रावण 
को मारकर घमेंतंस्थापन का कार्य कर भी दिखाया है। तव भगवान 
राम के इस वाढ्मय तनु से निःखत मह्ामंत्र की दौक्षा जब गोस्वामी 


# इरइ सिप्यधन स्लोक ने हरई । सो गुर घोर नरक मह परदे ॥ श८८-4 
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जी की कृपा से सर्वजनसुलभ हो गई है तब गुरु की खोज में इधर-उघर 
भटठकना बेकार है | ढोंगी गुरु से बचने की ऐसी सुन्दर व्यवस्था सामने 
रखकर ही गोस्वामी जी ने सदूगुरु की महिमा में प्राचीन परिपाटी का 
अनुसरण किया है। 

गुरु पुकार कर नहीं कहता कि हम गुरु हैं हमसे कान कु काओ्रो | 
सत्सड्जी मनुष्य जिस सन्त से--जिस भक्त से--जिस बाह्मण से--जिस 
अतीत महापुरुष के बचनाझुत से--जिस देव पुरुष के दिद्धान्तों से-- 
परम शान्ति लाभ करता है उसे गुररूप से स्वीकार करने के लिये 
आप ही आ्राप तैयार हो जाता है। ऐसे सज्जन के लिये उसकी श्रद्धा 
आप ही आप निर्बाध बढ़ चलती है| उसकी गुरुभक्ति ही उसके लिये 
ईश्वरमक्ति का प्रधान साधन बन जाती है | ऐसी साधना के लिये यहदद 
आवश्यक है कि वह गुरु और गोविन्द में कोई अन्तर ही न समझे | 
'थुरदेव परबह्माः? का तत्व ही उसे परमफलदायक बन सकता है। 
इतना ही नहीं, कई साधकों ने तो गोविन्द से भी ऊँचा दर्जा सदृगुर 
को दिया है |& गुरु की इतनी ऊँची महिमा को समझने वाले अनेक 
सज्जन इसीलिये किसी मनुष्य को अपना गुरु मानने से बहुत हिचका 
करते हैं। उनके मत में सत्यस्वरूप परब्रह्न परमात्मा के अतिरिक्त दूसरा 
श्रौर फोई गुरुपदवाची द्वो ही नहीं सकता । 

श्रपने ही को अपना गुरु मानना है तो आ्रासान परन्तु संकौर्य बुद्धि 
वाले सामान्य जीव के लिये यह उिद्धान्त खतरे से खाली नहीं है क्योंकि 
एक तो सद्दिवेक द्वारा अपने ही भौतर से वोधमय पिद्धान्त प्रात करने 
की शोर उसकी प्रेरणा ही प्रबल नहीं रहती और यदि रही भी तो यह 


& गुरु गोविन्द दोऊ खड़े काके लागू पाये । 
बलिद्दारी उन गुरू की ( ज्ञिन ) गोविन्द दिया बताय।॥ कबीर 
| घर्मपंथ--प्रभु बढ़े या गुर--प्रष्ठ ७४ 


श्श्द तुलसी-दर्शन 
निश्चयपूर्वक कद्दा नहीं जा सकता कि जो सिद्धान्त उसने निकाले हैं 
श्रयवी जो रात्ता उसने पकड़ा है वह वास्तव में नि्नन्त है | मनुष्य 
अपनी गलतियाँ मुश्किल से पकड़ पाता है | इसीलिये अपने से मिन्नं 
कोई अन्य व्यक्ति ही वहुधा गुरू बनाया बाता है | यदि वह व्यक्ति 
जीवितं हो तो उसकी मनुष्यता के कारण उससे प्रमाद हो जानों भी 
उमव ही रहा करता है| यदि प्रमाद न भी हो तो शिष्य की दृष्टि में 
बह प्रमाद जान भी पड़ सकता है | ऐसी स्थिति में शिष्य का “द्वोत 
बुद्धि बिनु क्रोध किद्वेत कि बिनु अज्ञान” ( ४९६-२१) सरीखी 
श्रद्धांविधातके वातें सोचना स्वाभाविक है। अतीत के मद्दापुरुषों के विपय 
में यह वात बहुत॑ कम दो सकती है क्योंकि वे लोग अपने ग्रमाद तो 
भ्पने साथ ही ले जाते हैं केवल अपने सल्िद्धान्त ही हम लोगों के लिये 
छोड़ नाते हैं। इसीलिये सच्चे साधुमत और लोकमत दोनों सिद्धान्त 
वालों ने जमाना देखते हुए जीवित मनुष्यों के प्रति गुरुभाव की पूर्ण 
आस्था रखने में बहुत कम थाग्रह दिखाया है | . 
यद्यपि करठौर्टी पर खरा उतरने वाला गुरु इस छंसार में दुलंभ है 
तथापि पथग्रदशक लोगों की अब मी कमी नहीं है। उन्हें ही सापेक्ष 
हुई से ( अंश रूप से ) हम गुरु मानकर अपनी साधना में अग्रसर हों 
सकते हैं | यदि इम ऐसा कोई भी व्यक्ति अपने सामने न रखेंगे और 
ारग सोह जा कहुँ जोइ भावा | पंडित सोइ जो गाल बजावा” 
(४८७-१९ ) वाले कलियुगी न्याय से “गुरु” शब्द से ही चिढ़कर 
ऐसे सभी व्यक्तियों की पूज्वता पर कुठाराघात करने लगेंगेतो न तो 
हम साधुमत के ही ताधक बन उर्केंगे न लोकमत के ही [ विशिष्ट सज्ञनों 
की वात अलग है परन्तु सामान्य लोगों के लिये तो पथप्रदर्शक की 
श्राकाक्षा रखना और उसके प्रांत श्रद्धा रखना अनिवाय है. राष्ट्रीय 
नेताश्रों की पूजा गुदुपूजा का ही एक सामान्य रुप है । 
चौथे प्रकार के उज्जन हैं भक्त लोंग। वास्तव में इन्हें तो उज्जनों 
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का पर्याय ही समझना चाहिये क्योंकि भक्तों की कोटि के मौतर ही प्रथम 
तीनों प्रकार के सज्जनों का अन्तर्भाव हो जाता है। भक्तों की महिमा में 
तो जो कुछ कहद्दा जाय थोड़ा ही है। “राम तें अधिक रास कर दासा” 
वाली वात वास्तव में भक्तों ही के लिये हे | गोस्वामी जी ने अनेक 
स्थलों पर भक्तों की महिमा गाई ओर भक्तों के लक्षण॒जताएं हैं| भक्तों 
के जिन विशिष्ट ग़ु्यों का गोध्वामी जी ने दो स्थलों में उत्लेख किया है 
वे इस प्रकार हैं;-- 


जो नर होइ चराचर द्वोही। आवहइ समय सरन ताकि मोहीं ॥ 
तजि मद मोह कपट छुल नाना । करठसदय तेहि साधु समाना॥ 
जननी ,जनक बन्धु सुत दारा | तन घन भवन सुहृद परिवारा॥ 
सब कह ममता ताग बटोरी | सम पद सनहि' बाँध बरि डोरी ॥ 
समद्रसो इच्छा कछ नाहीं। हरसु सोकु भय नहिं मन साही ॥ 
अ्स सब्जन सम उर बस केसे | ज्ञोभो हृदय बसह घन जसे ॥ . 
तुम्द सारीखे' संत प्रिय मोरे | धरउ देह नहिं आन निहोरे ॥ __ 

खगुन उपासक परहित निरत नीति दृढ़ नेम । 

ते नर प्राय समान मम जिन्हे के द्विजपद प्रेम ॥ ३६९-४से ३ २ 


इस प्रकरण में प्रथम दो पंक्तियाँ निकष्ट अथवा कर्ममार्गी भक्त के लिये, 
बाद की चार पक्तियाँ मध्यम अथवा ज्ञानमार्गी भक्त के लिये और अन्त 
का दोहा उत्तम श्रथवा उपासनामार्गी भक्त के लिए. है& | इन पंक्तियों 
में जिन गुणों का उच्लेख हुआ है वे हें।--(१) निरछुल शरणागति 
(२) सर्वात्मा की ओर अनुराग ( ममतात्याग ) (३) समदर्शिता (४) 
निरीह्ता (५) निद्वन्द्रावस्था (६) सगुणोपासना पर रुचि (७) परद्वितब्रत 
(८) धर्मनीति में स्थैय और (९) ब्राह्मणभक्ति | 


#देखिये “मानस पीयूष” सुन्दर काणड पृष्ठ ३४६ 
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बयर न विप्रद आस न त्रासा | सुखमय ताहि सदा सब भासा ॥ 
झनारंभ भतिकेत भमानो | अनघ भरोष दुष्छ बिग्यानी॥ 
( प्रीति सदा सब्जन संसर्गा। तृत सम बिपय रच अपबर्गा॥ 
भगति पच्छु हुठ नहि सठताईं | दुष्ट तक सब दूरिे बढ़ाई ॥ 
सम गुनप्राम नाम रत गत ममता मदमोह | 
ठाकर सुख सोइ जानइ परानन्‍्द सन्दोह ॥ ४६३-२७ 
४३४-१ से १ 
इस प्रकरण में जिन गुणों का उल्लेख हुआ है वे हैं।--(१) 
निर्वैरत्व (२) आशाहीनता ( निराशिता ) (३) अ्रभयत्व (४) श्रनार मता 
( कार्यारम्म में अ्रइंकारहीनता ) (५) भ्रनिकेतता (संसार की बस्ती में 
अपनी आ्रासक्ति न रखना ) (६) अ्रमानिता (७) श्रनघता (८)अरोपता 
(९) दक्षता (१०) विशन (अनुभवपूर्णता) (११)सत्संग (१२) परम 
वैराग्य (१३) भक्तिपथ पर एकान्तनिष्ठा (१४) उरलता (१४) अ्रहुराग्रह 
(१६) जप कौतंन प्रेम और (१७) निर्विकारिता# | , 


& इन दोनों प्रकरणों में गौता के अनेक छोकों का सार आ गया है। 
उदाइरण के लिए कुछ छोक देखिये-- 

अपिचेत्सुदुराचारो भजतेमामनन्यभाक्‌ । 

साध्रेव स सन्तब्यः सम्यम्यवसितों हि सः ॥ गीता & | ३० 

तमेव शरण गरच्छ स्वेभावेन भारत || गीता १८ | ६२ 

यस्मान्नोद्विजते ज्ञोको ज्ोकान्नोद्विजते च यश || 

हर्षामषभयोदगैमुंकी यः स व से प्रियः ॥ गीता १२ | १९ 

झनपेत्तः शुच्रिदृत उदासीनो गतब्यथः । 

सर्वारस्भपरित्यागी यो सन्नक्त: स से प्रियः ॥ गीता १२ । १६ 

तुस्यनिंदास्तुतिमेनी सन्तुष्ो येनकेन चित्‌। 

अनिकेतः स्थिरमतिभंक्तिमान्‌ से प्रियो नरः || मीता १२ | १६ 
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इन गुणों के अ्रतिरिक्त गोस्वामी जी ने चौदह प्रकार के मक्तों की 
चर्चा में ( यह चर्चा वाल्मीक जी ने श्रीरामचन्द्र जी को निवास योग्य 
भवन बताते समय की थी ) कुछ और गुणों का भी उल्लेख किया है। 


यह नहीं कहा जा सकता कि भक्तों में इतने ही गुण रहते हैं | यह भी 
नहीं कद्दा जा सकता कि ये सब गुण एक दूसरे से बिलकुल भिन्न हैं | 
यह भी नहीं कहा जा सकता कि रन्तों के जिन गुणों का पहिले उल्लेख 
हो चुका है उनसे ये गुण किसी प्रकार पृथक हैं | हम तो समझते हैं कि 
जिस प्रकार उन्‍्तों के श्रनन्‍्त लक्षण मानते हुए भी गोस्वामी जी ने 
बानगी के तौर पर कुछ लक्षण लिख दिये हैं उसी प्रकार उन्होंने भक्तों 
के विषय में भी किया है | उनके दिये हुये लक्षणों पर विचार करने से 
(१) विवेक (२) वैराग्य (३) भगवर्मेम और (४) परोपकार ही वे 
प्रधान लक्षण जान पड़ते हैं जिनके सीतर शेष सब लक्षणों और गुणों 
का समावेश हो जाता है | 

रामचरितमानस में भगवान्‌ और उनके भक्तों की चर्चा तो है ही ! 
इसलिये भक्तों के विषय में हमें स्पल स्थल पर इस अन्यरक्ष में बड़ी 
सुन्दर यूक्तियाँ मिल सकती हैं। क्‍या उनकी नम्नता और प्रतीति, क्या 
उनकी अनन्यता, क्या उनकी सगवद्‌ विधयक आसक्ति, क्या उनका 
स्थाग और क्या जगद्बन्वुत्व, क्या उनकी शक्ति--जिस विषय में देखिये 
उसी विषय में सुन्दर वाक्य मिल जावेंगे उनके सेव्यसेबक साव से 
सम्बन्ध रखने वाली जिन प्रधान भावनाश्रों का विस्तृत उल्लेख गोल्वामी 
जी ने अपने मानस में किया है वे इस प्रकार हैं--- 

(१) भक्त के मन में निगंण की अपेक्षा सगुण ( मूर्तिमान्‌ पर- 
मात्मा ) की ओर विशेष रति रहती है । 

( २) आराध्य को सुखी देखना ही भक्त की एकमात्र इच्छा 
रहती है । 
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(३) जो वस्तु आराध्यं के काम आई वह धन्य है श्रौर जो 
आदाध्य के काम न थ्राई वह व्यथ है। 

(४ ) आराध्य के दशन पाकर ही भक्त झताथ हो जाते हैं। 
सान्निध्य बना रहा तब तो कहना ही क्‍या। श्ौर यदि वह दशनप्रद 
सन्निध्य श्रत्तकाल के समय भी बना रहे तब तो फिर उस आनन्द की 
बात द्वी न पूछिये | 

(५ ) यदि श्राराध्य के चरणकमल, वरदहस्त, प्रेमपूर्ण भाव 
आदि मिल गये तब तो फिर समभ्रिये कि कृत्तक्ृत्यता ही हो गई | 


(६ ) थे मेदभक्ति के आनन्द के लिये अविनाशी जीव बना रहना 
ही पसन्द करते हैं और इसीलिये मुक्ति की इच्छा नहीं करते। 

(७) वे भक्ति के आनन्द के लिये हीं मक्ति करते हैँ। यदि वे 
“सवभीर” भंजन कराना चाहते हैं तो केवल इसीलिये कि श्रविद्या के 
विनाश के अनन्तर उन्हें भक्ति का निर्बाध आनन्द मिलेगा। रमन्तों से 
अथवा परमात्मा से वे इसके अतिरिक्त और कोई याचना ही नहीं 
करते | 

इन विषयों पर गोस्वामी जी ने इतना श्रधिक लिखा है कि सामान्य 
पाठक भी सरलतापूर्वक इस सम्बन्ध की पंक्तियाँ खोज सकते हैं। प्रमाण 
के लिये उनमें से कुछु पक्तियाँ भी देना निबन्ध की अनावश्यक कलेवर 
बृद्धि करना ही होगा । 

इस परिच्छेद में हमने पहिले त्रिविध जीयों का दिग्दशन कराया 
फिर दुजन और सज्जनों की चर्चा की | शअ्रव अन्त में अ्रन्य कुछ जीवों 
की चर्चा करके हम यह प्रसद्ध समाप्त करते हैं | 


भारतीय विचारपद्धति के अनुसार गोस्वामी जी जीवों का श्रस्तित्व 
केवल मनुष्ययोनि ही में नहीं वरन्‌ वानर भालू गिद्ध काक आदि पशुपक्षियों 
ओर कीट पतंगों तक में मानते थे | जीवों का एक योनि से दूसरी योनि 
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में संक्रण भी उन्हें मान्य था७। वे जीवों को शरौर से मिन्न और 
शरीर की दृष्टि से अविनाशी मानते थे | मनुष्य की मृत्यु के बाद भी 
उसके जीव का अस्तित्व उन्हें मान्य था: देवयोनियों पर भी उन्हें 
पूर्ण विश्वास था और देवताओं को भी वे जीवकोटि में रखना पसन्द 
करते ये$। 

इन्द्रादि देवताओं को यद्यपि 'विषयी” मानकर उन्होंने बहुत 
फटकार बताई है और उनके प्रधान कार्यों में केवल दुन्दुमी बजाने 
और फूल बरसाने का हीं स्थल स्थल पर उह्लेख किया है तथापि 
गोस्वामी जी ने कुछ स्थानों पर उनके प्रशस्त कार्यों की भी चर्चा की 
है| राम के लिये प्यंकुटी और रुचिर गिरि गुहाए सजा देना, उनके 
आ्ररोहण के लिये दिव्यरथ भेज देना आदि ऐसे ही कार हैं। भरत के 
सम्बन्ध मे लक्ष्मण जी ने जो कटक्ति कही थी उसके लिये उन्हें चेता 
बनी देकर सुरों ने अपने गौरव की बहुत कुछ रक्षा कर ली है | गोस्वामी 
जी ने राम लक्ष्मण सीता की इन्द्र, जयन्त और शची से, मदन मधु 


& आकर चारि लच्छ चौरासी | जोनि अमत यह जिव अबिनासी ॥ 
फ़िर सदा साया कर प्रा | काल करसु सुभाव शुत थेरा ॥ 
४६३-६, ७ 
| छि6ति जल पावक गयव समीरा । पंचरच्ति अ्रति अ्रधम सरीरा ॥ 
प्रथट सो तनु तव आगे सोवा । जीव नित्य केहि क्षगि तुम्ह रोवा ॥ 
३३७-१७, १८ 
: देखिये लंकाविजय के बाद दुशरथ का आगमन | 
$ विषय पस्य सुर नर झुनि रवामी ॥ ३३७-२१ 
देव दनुज नर किन्नर व्याला । प्रेत पिशाच भूत बेतात्ला ॥ ४३-२३ 
इनकी दुसा न कहेड बखानी | सदा काम के चेरे जानी ॥ ४४- 
'* हम देवता परम अधिकारी । स्वारथबस तव भयति बिसारी ॥ ०5३१-२१ 
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ओर रति से तथा विध, बुध और रोहिणी से तुलना करके इन देवों 
को आदरणीय ही बना दिया है। राम बनवास के प्रकरण में भी इनके 
मुख से सुन्दर तक की चर्चा करके गोस्वामी जी ने एक प्रकार 
से इनकी सम्मानरक्षा ही की है। फिर भी मानना ही द्ोगा कि इन 
देबों के प्रति गोस्वामी जी की कुछ विशेष श्रद्धा नहीं थी । 

निदेवों और पश्चदेवों के सम्बन्ध में अ्रश्रद्धावूवक एक शब्द भी 
गोस्वामी जी के मुख से नहीं निकला है। उन्होंने इन देवों का न केवल 
उल्लेख ही किया है & वरन उनकी वन्दना भी की है और उन्हें 
सम्मात्य समानता ही प्रदान की है। पौराणिक आख्यानों के अ्रुगर 
यद्यपि ब्रह्मा जी पितामह हैं शिव जी पिता हैं और गणेश जी पृन्र हैं 
तथापि शिव-विवाह के समय ब्रह्मा जी कहते हैं।-- 

“कह विधि तुर्ह प्रभु अन्तरजामी | तदपि भगतिबस घिनवड स्वामी ॥ 

सकल सुरन्ह के हृदय भ्रस संकर उचछाहु | 

निज नयनन्हि देखा चहहढ़िं नाथ तुम्दार बिवाहु॥” ४२-२२ से २४ 
और स्वतः शंकर जी के सम्बन्ध में कहा गया है :-- 

“मुनि अनुसासन गनपतिहि पूजेड सभु भवानि। 

कोउ सुनि संसय करह जनि सुर अनादि जिय जानि ॥” १२०३,१० 

वैष्णव भ्रन्थों में चतुब्यंह ओर पचायतन की भी पर्यात्त चर्चा है। 
रामावतार में भी चतुव्यह ओर 'चायतन विद्यमान हैं परन्तु गोस्वामी 


क्षदेखिये पृष्ठ ३ पंक्ति २ से १०, पृष्ठ १२ पंक्ति ७, ८ तथा निम्न 
उद्धरण--- 
करि मज्जनु पूजहं नरनारी ! गनप शौरि तिपुरारि तमारी॥ 
रमारमनपद्‌ घंदि बहोरो । बिनवद्ि प्ंजन्नि झंचक् जोरी ॥ 
२७२०२ है; ३ 


जौवकोटियाँ १२४ 


जी ने चतुव्यूहत्व श्रयवा पश्चायतनत्व को कहीं स्पष्ट नहीं किया। उन्होंने 
अध्यात्म रामायण के अनुकरण पर लक्ष्मण जी को तो स्पष्ट ही शेषा- 
वतार लिखा है | भरत और शन्नुघ्न किसी भी देवता के अवतार नहीं 
बताये गये । भगवान्‌ ने “अशन्ह सद्दित मनुज श्रवतारा, लैहों दिनकर 
बंत उदारा” कहकर उन्हें भी अपना अंश बताया है अवश्य, परन्तु 
यों तो “ईश्वर अंश जीव अविनासी” के सिद्धान्तानुतार सभी जीव 
उनके अश हैं ७&। 

ब्रिदेव, पचदेव, चतुब्यंह और पचायतन के व्यक्तियों पर यदि मली 
भाति विचार किया जाय तो बिदित होगा कि सूर्य गणेश और शब्रुन्न 
जी की चर्चा इस अन्य में नहीं के बराबर है। राम से व्यतिरिक्त विभूषु 
का एक तो बहुत कम उल्लेख है श्रौर यदि कहीं है भी तो उनकी 
कोई विशेष महिमा नहीं। सतीमोह श्रौर विधिविधान की विचिक्रता 
तया गुणदोषमयता की चर्चा करके गोस्वामी जी ने उन दोनों 
को भी कोई विशेष प्राधान्य नहीं दिया है | लक्ष्मण जी को शेषावतार 
मानते हुये मी और विशेष महत्व देते हुए. भी सर्वश नहीं कहा हैं । 


& श्री जयरामदास जी दीन ने “श्रीरामचरितमावस में रामावतार” 
शीएंक लेख लिखकर ( देखिये कल्याण भाग ११ संख्या ७ पृष्ठ ३३६१ ) 
यह दिखाने को चेष्टा की है कि सरत जो विष्यु के अवतार, कच्मण थी 
शिव के अवतार, और शत्रुन्न जी बक्षा के अवतार थे तथा विशेष प्रयो- 
बन के कारण भगवान्‌ ने भ्रपने इन त्रिदेवरूपी अंशों का अवतार कराया 
था। हमें तो यद्द चेष्टा कष्टकरपना ही जान पड़ी । 

 जदिसनहेूँ पद सरभु न जाना । दो कछु चरित रचा सगवाना॥ 

३११३-२९ 
स्रो साया रघुवौरदि बची । कलद्धिमनु कपिन्द सो मानी साँची ॥ 
४8१७-०९ 


१२६ तुलंसी-दशन 


अब रहे भगवान्‌ रामचन्द्र, भगवती सीतादेवी, भगवान्‌ शकर और 
महात्मा भरत । इन चारों का चरित्र परम उब्चल और एकदम निर्दोष 
चिन्षित किया गया है &। इतना ही नहीं गोस्वामी जी ने इन चारों में 
अभेद भी बताया है। भगवान्‌ के साथ सीता जी के अभेद के सम्बन्ध 
में “गिरा श्र्थ जल बीचि सम कहियत मिन्न न भिन्न” (१४-११ ) का 
उद्धरण ही पर्यात है। भगवान्‌ के साथ भारत के अमेद के सम्गनन्ध,में 
देवगुरु बृहस्पति ने ठीक ही कह्दा है कि “मन थिर करहु देव डर 
नाहीं | भरतहिं जानि राम परछाही” ( २७३-७ )। भगवान्‌ के साथ 
शंकर जी के अ्रभेद के सम्बन्ध मे तो अ्रनेकानेक उक्तियाँ हैं । रुद्राष्टक 
(४९३-४से२३ ) में तो यह विषय स्पष्ट ही है। सत्तपियों के पावत्री के 
प्रति इस कथन में कि “तुम्ह माया भगवान शिव सकल जगत पितु मातु” 
(४२-७ ) थद्दी वात ध्वनित हो रही है | “जगदातमा महदेस पुरारी | 
जगत जनक सब के हितकारी” (३५-३ ) श्रादि वाक्य भी इसी 
अमभेद की स्पष्ट घोषणा कर रहे हैं। 

महात्मा नामादात जी ने एक स्थल पर लिखा है कि “भक्ति भक्त 
भगवन्त गुरु चतुर नाम बपु एक” | हमारी समझ में गोस्वामी जी ने 
भी इसी तिद्धान्त के अनुसार राम सौता भरत और शकर को “चतुर 
नाम बपु एक” बता दिया है | वृक्ष्मता से विचार किया जाय तो भक्ति 


भहु राम लघिसन देखि मरकट भालु मन श्रति अपडरे । 
जन चित्रतिखित समेत लद्धिमन जहँ सो तहाँ चितवहि' खरे॥ 
ा ४३१८-१२ 
# लत्तमण जी की सर्म बचन बोक्ने चाज्नी सौता छायासीता थीं न 
कि प्रकृत सीता । फ़िर पूर्वांपर प्रसंग देखते हुये कहना ही पढेया कि यह 
मर्मवचन बोलना भी हरिदृच्छा के कारण.. एकदुम' आवश्यक और सर्वथा 
समुचित था । 


जौवकोटियाँ त्श्२७ 


के साथ सीता जी का, भक्त के साथ भरत जी का और गुद्द के साथ 
शकर जी का वादात्म्य भी ख़ल्न जमकर बैठता है। 

शंकर जी के सम्बन्ध के कुछ वाक्य देखिएक्‍;-- 
इच्छित फल बिनु शिव अवराधे । लहिय न कोटि ज्ञोग जप साथे ॥ 
३७-१४ 
शिव पद्‌ कमत्ञ ज्ञिवहि रति नाहीं । रामहि ते सपनेहु न सुह्दाह्दी ॥ 
४६४-६ 
जेहि पर कृपा न करहि' पुरारी | स्रो न पाव मुनि भगति हमारी ॥ 
द््फन्र 
शिव सेवा के फल सुत सोई । अविरत् भगति रासपद होई ॥ 
४६२०२ 

अब गुरु के सम्बन्ध के निम्न वाक्‍्यों से उन्हें मिलाइये;-- 

गुरु के बचन प्रतीति न जेही | सपनेहु सुगम न सुख सिधि तेही ॥ 
४९-२० 
जे गुरु चरन रेनु सिर धरहों । ते जनु सकल विस्व बस करहीं ॥ 
40१-३ 
गुरु बिन भवनिधि तरह व कोई । जो विरंचि संकर सम होई॥ 
इपर्‌-७ 


फिर इस बात का विचार कीजिये कि रामनामरूपी महामंत्र के आदि 
गुरु भगवान्‌ शकर ही हैं और रामकथाप्रत का प्राहुर्भाव भी 
सर्वप्रथम उन्हीं से हुआ है । इन वाक्‍्यों के साथ गोस्वासी जी की इन 
वन्दनाशओ्रों पर भी विचार कौजिये:-- 


“गुरु पितु मातु महेस सवादी । प्रनव्ड दीनवन्धु दिनदादो”? ॥ १२०१३ 
तथा--' बन्दे बोधमयं नित्य गुर शंकररूपिण । 
यमाथितो द्वि चक्रोईपि चन्द्रः सवं्च वंधते” ॥ (३०९, ६) 


श्र दुलसी-दर्शन 


तब स्पष्ट हो जायगा कि गोत्वामी जी ने किस प्रकार गुरु और शंकर 
का तादात्म्य दिखाया है ! 
भरत जी के सम्बन्ध की तो अ्रनेकानेक पंक्तियाँ दर्शनीय हैं | उदा- 
इरण के लिये हम यहाँ कुछ पक्तियाँ दे देना ही पर्याप्त समझते हैं;-- 
तात भरत तुस सब विधि साधू । राम चरन अनुराग अगाधू ॥ २४६8-२३ 
शुन्ह तड भरत मोर मत एहू । धरे दुंह जबु रामसनेहू ॥ २५४१-३० 
भरत सरिस को रामसनेंही | जग जपु राम राम जपु जहदी ॥ २६५४-२४ 
भगतसिरोमनि भरत ते जनि इरपहु सुरपाल--२३६६-१० 
कों व होत जग जनम भरत को | सकल घरमधुर धरनि घरत को ॥ 
२६००३ 
होत न भूतल साठ भरत को । अचर सचर चर भ्रचर करत को ॥ 
प्रेमु श्रमिय मंद्र विरह सरत पयोति गंभीर | 
सरथि प्रगंट सुरसाधुदित कृपातिंधु रघुबोर ॥ २६२-१८ से २० 
भ्रगम सनेहु भरत रघुबीर को ! जहे न जाइ मन्रु विधि हरि हरको ॥ 
२६ ३-२० 
कह सुमांड सत्य शिव साखी । भरत भूमि रह राउरि राखी ॥ २७२-१७० 
कहत सुनत सतिभ्ाड भरत को। सीयारामपढ़ होत न रत को ॥ 
* श्द्७-१४ 
घुमिरत भरतहि प्रेु राम को । जेहिं न सुद्धम तेद्दि सरिस बाम को ॥ 
शथजन१ रे 
समुझव कह्दव करव तुरह जोई । धरमसारू जग होइद्दटि सोई ॥ २६६०२ 
सिय रास प्रेस ऐ्यूप पूरत होत जनमु न भरत को। 
कल्निकाल तुलसी से सदन्दहि हढि राम सनमुख करत को ॥ ३६६-०६०७ 
भरत चरित करि नेमु तुलसी जे सादर सुनहिं | 
, सीय राम पढ़ मेम भवस्ति होइ सबरस विरति ॥ २३६-१०,११ 


है 


जौवकोटियाँ श्श्९ 


आदर्श भक्त के विषय में इससे बढ़कर और क्या कहा जा सकता है। 
अध्यात्म रामायण आदि ग्रन्थों के आधार पर यज्ात सीता जी 
आदिशक्ति मूलप्रकृति महामाया का अवतार मानी गई हैं और शअ्रन्य 
पुराणों के मतानुसार वे “रमा” भी कही गई हैं तथापि गोस्वामी जौ 
कौ वाक्यावली पर विचार करने से वे निःसकोच भक्ति का प्रत्यक्ष रूप 
भी कहां जा सकती हैं | काकभुशुंडि जी ने एक स्थल पर कहा है।-- 


हरि सेवकहि न व्यापि अविद्या । प्रभुप्ररित्त व्यापइ तेहि विद्या ॥ 
ताते वास न होइ दास कर | भेद भगति बाढृइ विहगवर |] 
४७८०६,७ 


सो भेद भक्ति (जो भक्तों के लिये परम वाछुनीय भक्ति है ) के लिये 
तो विद्यामाया की आवश्यकता होती ही है | इस दृष्टि से माया ( विद्या- 
माया ) और भक्ति कोई विरुद्ध शक्तियां नहीं हैं | परन्तु सामान्यतः 
माया से श्रविद्यामाया की झोर दी विशेष ध्यान जाता है। इसलिये 
गोस्वामी जी ने भी माया और भक्ति का अलग अलग वर्णन करते हुए 
मायाकों “नत्तकी” ( भगवान्‌ की रखेली ) और भक्ति को “प्रियतमा” 
( भगवान्‌ की व्याही ) कहा है |& भक्ति के इस विशेषण के अनुसार 
सीता जी को “अत्तियय प्रिय करुना निधान को?” ( १४-७ ) बताते 
हुए गोत्वामी जी मे स्पष्ट ही उन्हें भक्ति का प्रतिरूप माना है | फिर, 
ग्रन्थारम्भ में सौता जी की वन्दना करते हुए वे उन्हें न केवल “उद्धव- 
स्थितितहारकारिण! कहकर विद्यामाया का ही अवतार बताते हैं वरन्‌ 
“क्लेशहारिणीं? “्तवभ्रेयस्करी” और “रामबहलभा” कहकर साफ़ 


& पुनि रघुबीरहिं भगति पियारी। माया खलु नत्तकी बिचारी ॥ 
भगतिददि सालुइूज्ष रघुरावा । तातें तेह डरपति अति साया ॥ 
8६६०२६, २७ 


१३० वुलसी-दर्शन 


शब्दों में भक्ति का प्रतिरूप भी कह देते हैं । & सीता जी भगवान्‌ कौ 
परमशक्ति हैं क्योंकि भगवाव्‌ ने “परम शक्ति समेत अ्रवतरिहृउ” 
( ८९-६ ) कट्दा है। इसलिये यदि इनमें मूतिमन्त भक्तितत्व नहीं हे 
तो फिर ये परमशक्ति कैसी ! गोस्वामी जी ने इसौलिये उन्हें यदि कहीं 
“ब्रह्म जीव बिच माया जैसी” ( ३०३-३ ) कहा है तो कहीं “ग्यान 
सभा जनु तनु घरे भर्गात सच्चिदानन्दु” ( २६३-५ ) तथा “भगत 
ग्यान बैराग जनु सोहत धरें शरीर” ( २९४-९ ) कहकर भक्ति से भी 
उपमित कर दिया है। भक्ति वैराग्य शील सज्जनों के हृदय में उत्पन्न 
होती है और भगवान्‌ की ओर अपित की जाती है। सीता जी भी 
विदेहराज को श्रयोनिजा आत्मजा थीं और भगवान्‌ के साथ ब्याही 
गई थीं। भगवान्‌ ही भक्ति के प्रकृत अश्रधिकारी हैं; यदि कोई 
मनुष्य अहकारवश अपने ही को भक्ति का अधिकारी मानकर 
लोकपूज्यता के आसन पर, भगवान्‌ को हृठाकर स्वयं बैठना चाहेगा 
तो वह अपने प्रयक्ञ में उसी प्रकार श्राकृतकाय होगा जैसा रावण हुोश्रा 
था | इस प्रकार सीता जी का सम्पूर्ण चरित भी भक्ति का कलापूर्य 
चरित बन जाता है। फिर सीता जी की रामपदाब्जसेवा की ओर, उनके 
साहचर्य की ओर, उनकी दिनचर्या की श्रोर, दृष्टि डालिये तो हर कहीं 
भक्ति का ही रूप प्रस्फुदित होता हुआ पाया जायगा | इस तरह सीता 
और भक्ति की एकात्मा स्थापित हो जाती है। 

इस दृष्टि से विचार करने पर रामचरितमानस मे सीताचरित, भरत- 
चरित, और शकरचरित भी साधक़ों के लिये बड़े महत्वपूर्ण कहे जा 
सकते हैं। उनका पारायण करना सानों मगवच्चरित्र का पारायण करना 
ही है। विशेष कर भरतचरित तो साधक भक्तों के लिये अमूल्य सम्पत्ति 


& उम्भवल्यितिसंदारकारिएी कल्ेशद्वारियीं । 
सर्व्रेयस्करों स्रीतां नतो5ईं राप्वदतभामर ॥ २०३, 


जौवकोदियाँ १३१ 


है| ये तीनों महानुभाव भगवान्‌ से अभिन्न हैं परन्तु फिर सी सगवान्‌ 
की लीला में इनका प्रत्यक्ष भेद देखा और माना जाता है इसलिये 
हमने भी इन्हें जीवकोटि में ही रखा है । 
गोस्त्रामी जी की इन जीवकोडियों पर विचार करते से विदित द्वोगा 
कि जहाँ एक श्रोर उन्हाने साधुमत ( आत्मकत्याण ) की प्रथा के 
अनुसार व्यक्ति के कल्याण-साधन पर पूरा विचार रखते हुए. विपयी 
साधक सिद्ध आदि जीवों की चर्चा को और सत्ठग का महत्व बताया है 
_ वहाँ वूतरी ओर लोकमत ( राष्ट्रकल्याण ) की प्रथा के अनुशार पूरे 
हिन्दूसमाज के कल्याणसाधन पर पूरा विचार रखते हुए सन्तो, बराह्मर्णा, 
' गुरुजनो ( गुरु तथा पूज्य कुट्ठम्बियों ) और भक्तों के उगठन की चर्चा 
कर के ( रामराज्य के प्रकरण में ) अपनी यहाँ कामना प्रकट की 
है कि: 
“सब नर करद्दि परसपर प्रीती । चलहि स्वधरमनिरत श्रुतिनीती ॥” 
४३२३-१४ 


चतुर्थ परिच्छेद 
तुलसी के राम 


परम अनुराग जब ईश्वर की श्लोर हो तभी वह भक्ति कद्दाता है। 
ईश्वर के तो अनेक नाम हैं। श्रल्लाह, खुदा, गाड, आलमाइटी, तथा- 
गत आदि नामों को छोड़कर विशुद्ध सनातनी हिन्दू धर्म की नाम सूची में 
भी उस “सहस्रशीर्षा; पुरुष: सहस्वाक्ष: सहस्रपात्‌” के हज़ारों नाम मिछठ 
जावेंगे। भक्तों ने नाम के साथ रूप का सयोग देखा ओर इस ग्रकार 
एक ही ईश्वर विष्णुरूपधारी, शिवरूपधारी, शक्तिरूपधारी आदि बन 
गया। क्रिंसी भक्त ने श्रपनी भावना के अ्नुत्तार शकर को हृष्टदेव माना 
किसी ने दुर्गा को किसी ने गणेश को और किसी ने कृष्ण को। 
गोस्वामी तुलसीदास जी ने रघुवीर रामचन्द्र जी को श्रपना इृश्देव 
माना#। आराधना के लिये हुस प्रकार का एक इृष्टदेव चुन छेनों 
वाच्छुनीय है । परन्तु इस बात का ध्यान रखना नितान्त आवश्यक है 
कि वह इृष्टदेव ईश्वर ( परबह्ष परमात्मा ) का हो प्रतिरूप माना जाव 
छुद्रदेव का नहीं; अन्यथा आराधक का परम अनुराग भक्तिन 
कहावेगा । 
गोस्वामी जी ने अपने दृष्टदेव की ईश्वरता पर बहुत ज़ोर देकर 
लिखा है। एक तो उस समय रामभक्ति का प्रचार ही बहुत कम था 
#जासु कथा इंमज ऋषि गाई । भगति जासु मैं सुनिद्ि सुनाई ॥ 
सोह मस्र इष्टदेव रघुवीरा | सेवत जादि सदा झ्ुवति धीरा॥ 
१हनर ४) 





ुलसी के राम १३३ 


ओर दूसरे यदि था भी तो लोग अकसर कृष्ण केआगे राम को न्यूनपद 
ही प्रदान किया करते थे | भौमदूभागवत आदि लोकमान्य प्रन्‍्थों के 
आधार पर वे भ्रीकृषष्णचन्द्र जी को पूर्णावतार और श्रीरामचन्द्र जी को 
अंशावतार ही कहा करते ये# | कई कारणों से गोस्वामी जी का उद्देश्य 
था कि भारतवर्ष में राममक्ति का प्रचार विशेष रूप से हो और राम- 
चन्द्र जी ही अधिक से अधिक लोगों के इष्टदेव वन जायें | इसलिए 
रामचन्द्र जी की पूर्ण ईश्वरता पर क़ोर देना गोस्वामी जी के लिए. 
आवश्यक ही था | 

जिस तरह व्यासदेव ने “अ्थातो ब्रह्मजिज्ञासा” से अपने बन्मयूत्रों 
की रचना प्रारंभ की है उसी प्रकार गोस्वामी जी ने “अ्रथातों राम- 
जिज्ञासा” से अपने वर्य विषय की रचना प्रारभ की है| “राम कवन 
मैं पूछ तोहीं | कहहु बुकाइ कृपानिधि मोदी |? ( २७-१८ ) ही इस 
ग्ंथ का मूल प्रश्न है। राम के प्रभुत्व का प्रतिपादव ही इस प्रश्न के 
उत्तर स्वरूप, इस गंथ में ओत प्रोत मर है। “जेहि महँ आदि मध्य 
अबसाना | प्रभु प्रतिपाथ राम भगवाना || ( ४७०-४ ) 

गोस्वामी तुलसीदाठ जी के राम न केवल ब्रह्म हैं ( निर्गण ब्क्ष 
तथा सगुण अशरीरी परमात्मा हैं)न केवल महाविष्पु हैं ( उगुण 
' शरीरी परमात्मा हैं ) न केवल मर्यादा पुरषोत्तम हैं ( आदश मनुष्य 
हैँ) बरन्‌ तीनों के सामज्ञस्थ से पूर्ण परम आराध्य हैं। हम उनके 
ब्रक्षत्व, उनके महाविध्णुत्त ओर उनके मर्यांदापुरुषोत्तमत्थ का अलग 


# एसे चांशकल्ाः एंसः कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयस्‌ | ( भागवत ) 

न तो गोस्वामी जी ने रामचरित को अपना दण्यें विषय चुनने 
में कोई ग़ज़्तो ही की और न राम के ईश्वरत्व प्रद्शेन को झोर उनका 
कोई शौक ही था । उन्होंने जो कुछ लिखा है सोच समझकर दिखा है। 
इस संबन्ध में मिश्नवन्धुओं को सम्मत्ति हमें माय नहों जेचतो । 


१३४ तुलसी-दर्शन 


अलग विवेचन करके एक आराध्य के इस त्ैविष्य को स्पष्ट करने की 
चेष्टा करेंगे | 
ब्रह्म वास्तव में निगु ण है इस विषय को गोल्वामी जी ने कई 
स्थलों पर प्रकट किया है--- 
एक अवीह अरूप अनासा | अज सचिदानन्द प्रधामा ॥ ( १०-२२ ) 
श्रगुन अखड अनंत अनादी । जेहि चिस्तहिं परमारथबादी ॥ 
नेति नेति जेहि बेद निरूपा | चिदानन्द निरुपाधि अनुपा ॥ ७०-१२,१३ 
व्यापक श्रकल अनीह अज निर्मुग नाम न रूप ॥ ६७-६९ 
थ्रादि अनेकानेक प्रमाण इस अन्य में मिल सकते हैं| इस निर्गण 
ब्रह्म से उन्होंने अपने आराध्य राम का भलीभाँति तादात्म्य बताया है 
देखिये-- 
राम बह्य परमारथ रूपा | अविगत छलख अचादि अनूपा ॥ 
सकक विकार रहित गत भेदा । कहि नित नेतति निरुपहि बेदा ॥ 
३२०६-३६, १० 
राम सरुप तुम्हार, बचन अगोचर बुद्धि पर । 
अधिगठ अकृथ अपार, नेति नेति वित विगम कह ॥ 
२६०१९, १६ 
सोह सच्चिदानंद घन शामा। श्रज त्रिग्यान रूप बत धामा ॥ 
व्यापक व्याप्य अ्रखंड अनन्ता । श्खित्न श्रमोध शक्ति भगवन्ता॥ 
अशुन अ्रदश्न गिरा ग्रोतीता | सब दरसी भ्रनवद्य अजीता ॥ 
निर्मम निराकारनिर्भोह्दा । नित्य निरंजन सुख सन्दोंह्ा ॥ 
प्रकृति पार प्रभु सब उर बासी | अह्य निरोह विरज अबिनासी ॥ 
४७६३ से ७ 
गोस्वामी जी ब्रह्म की निगु न श्रवस्था को सगुण अवस्था से भिन्न 
उमभते हैं | इतीलिये कहते हैं--- 
फूले कमल सोद्द सर केला । निगुन अद्या सयुन भये जैसा॥ ३३३-६ 


तुलसी के राम ११५, 


इस निगु न ब्रह्म का न तो कोई नाम ही हो सकता है और न रूप 
ही& जब इसमें कोई गुण दी नहीं तब यह किस प्रकार समझा समझाया 
जाय | गोसामी जी कहते हैं कि जो आदमी संगुण का सहारा लिये 
बिना निगुण की चर्चा कर सके, हम उस मनुष्य के दास बनने के 
लिये तैयार हैं।| ऐसी चर्चा संभव ही नहीं | इसीलिये अलख के लखने 
वालों को गोस्वामी जी ने करारी फटकार बताई है । इन्हीं कारणों से 
“अनध्यस्त विवर्त” भी का सहारा लेते हुए ऋषियों और आचायों' ने अहम 
की सगुण अवस्था भी मानी है। 
वही ब्रह्म निगु ण भी है और वही सगुण भी । इसलिये स्थान स्थान 
पर ब्रह्म का निगु ण-्सगुण-भावात्मक वर्णन भी पाया जा सकता है। 
उपनिषद कहती है।--- 
सपयंगाच्चुक्रमकायममणमस्नाविरं शुद्धमपापविद्ध कविमनीषी 
परिभूः स्वयमूर्याधातथ्यतो<धान्‌ व्यदधाच्दाश्वतौम्यः समाभ्या | ईंश, ८ 
गीता का कहना हैः-- 
सर्वेन्द्रियगुणाभासं सर्वेन्द्रियविचर्मितम्‌ 
असक्त स्वभृष्चैव निगुणं गुणभोक्त च ॥ गीता १३-३२ 
भ्रीमद्भागवत की उक्ति है;-- 
सब लमेव सगुणों विगुणत्न भूमन्‌ । 
नान्यत्‌ त्वदस्यपि सनोवचसा विदृतस्‌ || भा० ७-६, ४८ 
गोस्वामी जी महाराज कहते हैं।--- 


& नाम रूप दुह इस उपाधी | १६-३० 

| निगुंन कहै जो रूगुन बिचु सो गुरु तुलसीदास ॥ दोहावजी (२५१) 
| तुलसी अ्रलखहि का लखे राम नाम जपु नीच ॥ दोद्ावली (३४) 
4 यह विषय आगे समझाया जायगा | 


१३६ ठुलसी-दर्शन 


अनवध्य श्रखंड श्रगोचरगो सब रुप सदा सब होह न सो। 

इति बेद बदुन्ति न दुन्तकथा रवि आप भिन्न न भिन्न जथा ॥ 
४३१२-१३ रे १६ 

रूगुन अगुब गुतमन्दिर सुन्दर । अम्तस प्रवत्न प्रताप दिवाकर ॥ 
४१३४-२३ 

अकल अ्रगुन भ्रज भ्रवध अनामय | अ्रनित श्रमोध सक्ति कसनामय ॥ 
मभोन कंसठ सूकर नरहरी । चामत परसुराम वुधरी ॥ 
४३३१-१६, १७ 


जय सगुन निगुनरूप रूप अनूप भूप सिरोमने ॥ ४४४८-१६ 
निगुन सगुन विपम समरुप॑ ज्ञानगिरा गोतीतमरूपम्‌ ॥ ३०३६-१३ 
जय भगवनत्त अनन्त अनामय | अ्रनध अनेक पुक करुनामय |! 
जय निर्शुन जय जय गनसागर । सुख्मन्दिर सुन्दर अति नागर ॥| 
४३९-६,७ 
तग्य कृतग्य अग्यतता भंजन ) नाम अनेक झअनाम निरंजव ॥ 
सर्व सवंगत सर्वे डरालय । चससि सदा हम कहूँ परिषाजय ॥ 
४९६-४,१० 
जय राम रुप अनृप निर्ग न सगुन गुन मेरक सही ॥ ३१८४-१० 


ब्रह्म चाहे निगु श॒ हो चाहे ठगुण परन्तु इतना तो निश्चित है कि 
वह सवव्यापी है । जब वह सवव्यापी है तो वह निराकार भी होगा ही 
क्योंकि आ्राकार में एकदेशीयता थ्रा जाती है और जो सर्वदेशीय है बह 
छेवल एकदेशीय हो नहीं सकता । इसलिये जहाँ ब्रह्म के रूप की चर्चा 
की गई है वहाँ कोई विशिष्ट ग्राकार न बताकर उनकी विश्वरूपता 
का ही वर्णन कर दिया गया है। सर्वान्तर्यामी के रूप का इससे वढ़िया 
वणन और हो ही क्ष्या सकता है । 

चेद कहते ईँ।-- 


तुलसी के राम १३७ 


सहसतशीर्षा। पुरुषः सहज्ञाक्ताः सहस्पाव्‌ । 
सभूमि विश्वतो दृत्वाउत्यतिष्टद्शाइलस ॥ 
( देखिये ऋग्वेद का पुरुषसूक्त ) 
उपनिषदे कहती हैं।-- 
भ्रप्मिमृर्धा चच्षपी चस्दरसूगरो 
दिशःभ्रोत्ने बागूविदृताश्च वेदाः 
वायु; प्रायों हृदुय॑ विश्वमस्य 
पदुभ्यां एथिवी छोप सदभूतान्तरात्मा । 
मुण्ठक २-३,४ 
विश्वतश्चकुरुत विश्वतोमुखो विश्वतोबाहुरत विश्वतस्पात्‌ | 
स' बाहुभ्यां धमति से पतन्नेर्धावाभूमी जनयन्‌ देव एकः ॥ 
श्वेताश्वचर ३-३ 
गीता भी श्वेताश्वर के स्वर में स्वर मिलाती हुई कहती हैं:-- 
स्वतः पाणिपादं तत्सवंत्तोडचिशिरों झुखं। 
स्वतः श्रुतिमहलोके सर्वमादत्यतिष्ठति ॥ गीता १३-१३ 
( इवेताश्वतर ३-१६ ) 
श्रीमद्भागव॒त का कहना है;-- 
एकायनो सो द्विफलसिसूलश्चतूरसः पद्भविधः पडात्मा | 
सप्तत्नयष्टविय्पों नवाक्षो दुशच्छुदी हिखयोश्मादिवुक्त: ॥ 
भागवत १० पू००२, २७ 
हमारे गोस्वामी जी सदाराज भी कहते हैं।--- 
अच्यक्त मूलमनादि तरुत्वच चारि निधमागम भने । 
धट कंघ साखा पद्धवीस अनेक परन सुमन धने ॥ 
फत्न जुगल बिधि कट्ु मधुर वेलि अकेलि जहि आद्वित रहे । 
परक्षवत फूलत नवत्ष नित्त संसार विदप नमामहे | ४४३४-५९ से १२ 


श्श्ध तुलसी-दशन 


विस्वरूप रघुबंस मनि करहु बचन बिस्वासु । 
लोक करपना बेद कर अंग अंग प्रति जासु ॥ 
पद पताक्ष शीश भ्रजधामा | अपर लोक अंग श्रेंग बिखासा ।॥। 
भूकुटी विज्ञास भयंकर काला । नयनदिवाकर कच घनमाका ॥ 
जासु प्लान भ्रस्िनीकुमारा । निसि अरु दिवस निमेष अपारा॥ 
सावन दिसा दस बेद बखानी। साझुत स्वास निगम निज्ु बानी॥ 
अधर लोभ जमु दसन कराला। साया द्वास बाहु दिगपाला ॥ 
आनन श्रनल श्रवुपति जीहा। उतपतति पाज्षन प्रतय समीहा ॥ 
रोमराजि अ्रष्टाद्स भारा | भ्रस्थि ससल सरिता नस जारा॥ 
उदर उद्धि अधगो जातना | जगमग प्रभु की बहु कल्पना ॥ 
अहंकार सिव बुद्धि श्रम सन ससि चित्त महाव। 
मनुजबास चर भ्रचरमय रूप राम भगवानक ॥ 
३७३४-२१ से २६, शे८०-१ से ६ 
ब्रक्ष की इस निराकारता अथवा विश्वरूपता को भगवद्‌ विग्रह के 
व्यक्तित्व की अपेक्षा अधिक प्रधानता देते हुए भगवान्‌ श्रीक्षष्ण 
कहते हैं:-- 
अत व्यक्तिमापन्न मन्यन्ते मामदुद्धयः । 
परंभाव भजानन्तो ममाव्ययमनुत्तमम्‌॥ गीता ७-१३ 





& कारपेर्टर साहब ने अपने “बिश्लोत्राजी आफ तुलसीदास” में 
( देखिये पृष्ट &८-६६ ) इस विश्वरूप चर्णन को ग्रोस्वामी जी के 
सिद्धान्त के अतिफूल बताया है। और लिखा है कि ठीक ही हुथा जो 
यह वर्णन एक अनाये नारी मन्दोदरो के मुंह से कहाया गया है। यदि 
यही बात है तो वेदों ने उपयुक्त संसार-बिटप का बर्णन बसे किया! 
असल में यह विश्वरूपवर्णन गोस्वामी जी के सिद्धार्न्तों के सवंधा भ्रजनु- 
कूल है जैसा उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट हो गया होगा । 


तुलसी के राम १३९ 


गोस्वामी जी भी इसी अ्रमिप्राय से कहते हैं।-- 

राम सरूप तुर्हार बचन अग्रोचर छुद्धिपर । 

अविगत भ्रकथ अपार नेति नेति नित निगम कह ॥ २१६-१९, १६ 

सगुण का श्रथ होता है ( देय गुणों से रहित ) कल्याण गुण 
गयों का आकर | उस परमात्मा में श्रनन्त कल्याण गुणगण हैं परन्तु 
मानव समाज के लिये जो गुण विशेष उपयोगी और विशेष आकर्षक 
जान पड़े हैं उन्‍्हों की चर्चा आचायों और भक्तजनों ने की है। 
परमात्मा के कुछ कब्याणगुणों की चर्चा आगे आने वाली है इसलिये 
राम के ब्रक्मत्व का यह विषय यहीं स्थगित किया जाता है । 

राम की दूसरी झाकी हे उनका मह्विष्णुत्त | जो राम निराकार 
और सवंदेशीय बताए गये हैं वे ही इस भझाकी मे साकार और एक- 
देशीय बन गये हैं। जो विश्वरूप कहे गये थे वे सुर रूप होकर भक्तों के 
सामने आ रहे हैं। जिनके अनन्त नाम थे अनन्त रूप थे अनन्त लीलाए 
थीं ओर अनन्त धाम थे उनके विशिष्ट नाम विशिष्ट रूप विशिष्ट 
लौलाएं और विशिष्ट धाम की कथा चल पड़ती है| 

परमात्मा सजक भो हैं, पालक भी हैं, सहारक भी हैं, परन्तु श्रात्म- 
कत्याण और लोक कल्याण की भवनाएं रखनेवाला भक्त उनके पालक 
भाव की ओर ही विशेष रूप से श्राकृष्ट होता हैं। इस पालक तत्व को 
गोस्वामी जी ने वल्याणधाम शिव के रूप में नहीं वरन्‌ जगद्भर्ता 
विधूए के रूप मे देखा था | इसलिये उन्होंने अपने आराध्य शाम का 
तादात्म्य विध्एु के साथ किया है | रामावतार के उपक्रम भे ब्रह्मा और 
शकर समेत अन्य देवगण विधपुलोक ( वैकुएठ और क्षीरसागर ) दी 
की चर्चा कर रहे थे | और उन्होंने “सिंधु सुता प्रिय कन्ता” को ही 
स्तुति की थी। फिर, जहाँ रामचन्द्र जी के रूप वा वर्णन आया है 
वहाँ हृदयस्थल पर पड़े हुए भगुचरण के चिह्न कौ--“उरख्वीवत्स” 
की--भी बराबर चर्चा की गई हैं। इतना ही नहीं, उनके “निज 


१४० तुलती-दर्शन 


श्रायुध भुज चारी” का भी एक से अधिक स्थलों पर उल्लेख है। 
इसलिये वे अपनी इस दूसरी भाक्ी में विष्णु से व्यतिरिक्त कोई श्रन्य 
देव नहीं हैं। परन्तु वैष्णव भाव वाले होते हुए भी राम परअ्रक्ष पर- 
मात्मा के पूर्यरूप होने के कारण अनेक कब्पों के करोड़ों विधुषश्नों की 
शक्ति रखते थे--विषपु कोडि सम पालन करता” थे। इसलिये 
गोस्वामी जी ने त्रिदेवों तथा पश्चदेवों में सम्मिलित करके विषतु को न 
केवल राम का भक्त ही बताया है वरन्‌ उनकी शक्ति के आगे इन्हें 
( विषूएु को ) नीचा दिखाने में भी नहीं हिचके हैं। 

गोस्वामी जी के राम देवाधिदेव हैं--मदहाविषतु हैं--इसलिये 
निश्चय ही वे अ्रद्वितीय होंगे । गोस्वामी जी कह्दते हैं;-- 

देखे सिव विधि विस्नु अनेका | अ्रमित प्रभाड एक तें एका ॥ 

बंदत चरन करत प्रभु सेवा। विविधि वेष देखे सब देवा ॥ 


रे जे र्( 


पूजद्दि प्रभुद्दि देव बहु बेखा | राम रूप दूसर नहि देखा॥ 
३१-४६, ६ और १३१ 
देखरावा मातहिं निञ्र श्रदसुत रूप अखंड। 
रोम रोम प्रति ज्ागे कोटि कोटि अहमंद ॥ 
भगनित रवि ससि पिव चतुरानन । बहु गिरि सहित सिध सहि कानवे ॥ 


६६-१३ से १४ 
लोक जोक प्रति मित्र विधाता । भिन्न विस्तु सिव मनु दिपति ब्राता । 
है | भर 


मित्र मित्र में देखि सु श्रति विचित्र हरिजान। 


अगतित भुवन फिरेउं प्रभु राम न देखेउ आन ॥ 
४७३०३ और ३३, १२ 


ठुलसी के राम श्र 


जाकी कंपा लवलेस ते सतिमंद सुलसीदासहूँ। 
पायेड परम विज्ञाम राम समान अप नाहीं कहूँ ॥ 
२४०६-२१, २२ 
भगवान्‌ राम की यह देवाधिदेवता गोस्वामी जी ने अनेक प्रकार 
से प्रदर्शित करने की चेष्ट की है। स्वत्त जो कुछ कहा सोतो कहा 
ही। इसके अ्रतिरिक्त जड़ ओर चेतन तत्वों पर उनका प्रभाव प्रकट 
कर के तथा सम्मान्य देवों द्वारा उनके महत्व को व्यक्त कराकर उन्होंने 
इसी विषय पुष्टि की है। 
जड़ तत्वों पर राम के प्रभाव की प्रक्रिया देखिये । विधि-गति को 
अथवा नैसगिक नियम को बदल देना सामान्यतः संभव नहीं रह करता। 
परन्तु “गोताईं” ( प्रभु ) तो वही है जो विधिगति को भी “हछुंक” 
दे |७ तब जब कि राम प्रभु हैं तो क्षिति जल नभ पावक पवन के मैस- 
गिक नियमों में सी विपर्यय कर देना उनके लिये सामान्य बात होनी ही 
चहिये यही बताने के लिये गोस्वामी जी ने उनके कुछ अलौकिक कृत्यों 
का उद्लेख किया है। पत्थर को शित्षा को बात की बात में नारी तनु 
बना देना एक ऐसी बात है जो क्षिति तत्व पर राम की स्पष्ट विजय- 
घोषणा कर रही है। शरउंधान करते ही समुद्र के हृदय में ज्वाला 
उठने लगना एक ऐड बात है जो जल तत्व पर भी राम की विजय 
बता रहौ है। अग्नि का सीतारूपी धरोहर अपने पास रखना और समय 
पर वापिस कर देवा राम की अग्नितत्व पर विजय का साक्षी है। ( लड्ढा 
को जलाकर हनूमान अछूते वच गये यह भी ग्रोस्वामी जी के सता- 
नुसार राम का ही प्रभाव था | | ) लड्ढादहइन के समय सब प्रकार के 
& सो गोसाईं विधियति जेहि छेंकी | सकइ को दारि टेक जो देकी [| 
२६६-६ 
पे ठाकर दूत भ्नल जेद्दि सिरज्ञा। जरा न सो तेदि कारन गरिरजा || 
३९२६-१ है 


श्र तुलसी-दर्शन 


पव्नों ने आकर हनूमान की सहायता की थी | पत्रन तत्व पर राम की 
विजय वेजयन्ती का आन्दोलन करानेवाले गोस्वामी जी कदते हैं, “हा 
प्रंरित तेहि अवसर चले मस्त उनचास |” ( ३४६-४ ) | काव भुशुंडि 
के उपाख्यान में भी वे कहते हैं “विहेसत तुरत गयेठ मुख माही” 
(४०७८-१८ ) | न तो हवा का झोंका पीछे से आया न बालक रूप 
राम ने ह किसी प्रकार की सास खींची | फिर भी काकभुशडि महोदय 
भगवान्‌ के मेंह में खिंचे चलते आये | यह भगवान्‌ राम की पवन तत्व 
पर विजय नहीं तो और क्या है ! अ्रव आ्राकाश तत्व का हाल देखिये | 
महाकाश का समूचा विषय अखिल ब्रक्माएइ का समग्र दृश्य, 
काकभुशु डि को अपने उदराकाश में और कौशहत्या मात्ता को अपने 
ठोस शरीर ही में दिखा देने वाले भगवान्‌ रामचन्द्र कया निश्चय ही 
आकाश तत्व पर पूर्य विजय ग्राप्त करने वाले नहीं कहे जा सकते ! 
इस तरह इन अलोकिक बातों का उल्लेख कर के गोस्वामी जी ने 
अपने राम के प्रभुत्व का उस्थापन किया है। 

जो भगवान्‌ रामचन्द्र पश्चतत्वों के नेसगिक नियमों में भी इस 
प्रकार के परिवर्तन कर सकते थे उनके लिये;-- 


देत चापु श्रापु्टि चक्ति गंयड। परसुराम मन विसमय भयउ ॥ 
( १३०-२० ) 
परत चरन रज अचर सुखारी । भये परमपद के अधिकारी ॥ २२४-१ 
सरिता घन गिरि अवधद घाटा । पति पहिचानि दुंहिं चर बाटा ॥ 
जहँ जहँ जाद़ि देव रघुराया। करहिं सेघ तह तहेँ नम छाया ॥ 
३०३०४; हैं 
सब तर फरे राम द्वित ब्ागी। रित्तु अरु कुरितु काल गति त्यागी ॥ 
३७९०३ 

आदि बातें लिखना कोई आरचर्यंजनक नहीं । 


तुलसी के राम शडरे 


जीवतत्व पर भी राम की विजय बताने के लिये गोस्वामी जी ने 
न केवल देवेन्द्र आदि बड़े बड़े जीवों से उर्नक्री स्तुति कराकर उनकी 
महत्ता स्थापित कराई है वरन्‌ जीव के प्रति-शरीर-भिन्नव-घर्म का 
उच्छेद कराते हुए राम के विषय में वे लिखते हैं;-- 
इद्दों उहदं दुइ बालक देखा | मति भ्रम मोर कि आन विसेखा ॥ ३९-११ 
प्रेमातुर सब लोग निहारी | कौतुक कीन्‍्ह कृपाल खरारो ॥ 
श्रमित रूप प्रगटे तेहि काला | जथा जोय मिले सबहि छृपात्ा ॥ 
४४३४-२६, २७ 
रामभक्ति में निरत त्रिदेवों और पद्मदेवों के सम्बन्ध की पत्तियों 
का भी मुलाहिज़ा कर लिया जाय।-- 
बह्मा--अक्या सब जाना मन अनुमाना मोर कछू न बसाईं | 
जाकरि तें दाप्ती सो अविनासी हमरड तोर सह्दाई ॥ 


छ७०१७, १८ 

विष्णु--हरि द्वित सद्दित रा्ठु जब जोद्दे | रमा समेत रमापति सोहे ॥ 
१४४-र* 
महेश--जय सचिदानन्द जगपावन । अस कहि चल्ेड मनोज नसावन ॥ 
२९-८४ 
गौरी-- तब कर अस विमोद्द श्रव नाहीं । रास कथा पर रुचि सन साहों ॥ 
९६-१२ 

गयणेश--महिमा जासु जान गनराऊ | प्रथम पूजियत नास अभाऊ || 

१४०१६ 
सूर्यदेव--यह रहस्य काहू नहिं जाना । दिनसनि चले करत गुनगाना ॥ 
€ ३-३ 


छुराकार ईश्वर के विशिष्ठ नाम, विशिष्ट रूप, विशिष्ट लीलाविद्लास 
और विशिष्ट धाम रहा करते हैं यह आचायों' का मत है | विशिष्ट 
न्यक्तित्व के साथ विशिष्ट नाम रूप लीला धाम का संयोग अनिवार्य है। 


१४४ तुलतौ-दशन 


जब तक वह विशिष्ट व्यक्तित्व रहेगा तब तक उस विशिष्ट व्यक्ति का 
विशिष्ठ 'नामरूप लीलाधाम' भी रहेगा | इसीलिये कहा गया है।--- 
धरामस्य नामरूप च लीज्ाधाम परात्परस्‌ 
एतच्चतुष्टय॑ नित्य सबच्चिदानंद विप्रहम” ॥ 
( वशिष्ठ संहिता )8& 
गोत्वामी जी के आराराध्य सुराकार परमात्मा के अनेक नामों में 
८५राम” नाम ही सर्वभेष्ठ कहा गया है। मारद जी ने वर मांगा है।--- 
ल्धपि प्रभु के नाम अनेका | श्रुति कह अधिक पुक्॒ ते एका॥ 
राम सकल नामन ते अधिका । होहु अखिल अ्रध खग गन बधिका ॥ 
३३२३-२६, २७ 
राका रजनी सगति तव राम नास सोह सोम | 
अपर नास उद्धुगत बिसल बसहु भगत उर ब्योम ॥ ३२४०१, २ 


भगवान्‌ ने एवमस्तु कहते हुए इस नाम को अ्रमित प्रभावशाली 
कर दिया है। सुराकर भगवान्‌ रामचन्द्र के धाम का उल्लेख रामचरित- 
मानठ के कई स्थलों में आया है। "रामधामदा पुरी सुद्दावनि” 
( २२-६ ) “अ्रति प्रिय मोहिं इह के बासी, मम घामदापुरी सुखराती” 
( ४४३-१५ ) “जे रामेस्वर दरसनु करइहिं, ते तनु ताज मम लोक 
सिघरिहहिं? ( ३७४-११ )। परन्तु उस धाम के वर्णन को गोस्वामी 
जी ने अनेक कारणों से गुप्त रखा है| सुराकार परमात्मा के रूप को 
चर्चा विष्णु भगवान्‌ के रूप के समान ही है। यदि अ्रन्तर है वो यही 
कि वे द्विभज हैं और शंख चक्र गदा पद्म के बदले “शर चापघरँ' 
हैं। उनको लौलाएं यो ऐसी अपूव हैं कि उनसे न केवल राम के पूर्य 
भगवत्तलल और अतएव श्रेष्त्व की ही श्रभिव्यक्ति होती है बरन्‌ उनके 
परम आराध्यत्व और अ्रतएव प्रेष्तत्व कौ भी बात स्पष्ट द्वो जाती है । 


# यद श्लोक मानसपीयूष चालकायढ के प्रष्ठ ३३१ में उद्धृत है । 


तुलसी कै राम प्‌ 


नाम धाम ओर रूप के विषय में आगे कुछ और लिखा जाने वाला 
है| भगवान्‌ की लीला के सम्बन्ध मे यहाँ कुछ अधिक पक्तियाँ लिख 
देना अनुचित न होगा। उनकी सबसे बड़ी लीला है रावण का वध। 
यह रावण कोई भौतिक रावण नहीं। भौतिक रावण को तो नराकार 
राम ने मारा होगा। यह रावण हैं प्रद्नत्ति रूपी लकागड़ मे निवास 
करने वाला महामोह | ( देखिये विनयपत्रिका का ५८ वाँ छुन्द ) इस 
महामोह के ही कारण मनुष्य मैं--मेरा, तू-तेरा कद्दता रहता है । 
अपने "मैं? को--अपने भौतिक व्यक्तित्व को--वह इसी महामोह के 
कारण सवंशक्तिमान्‌ बनाना चाहता है। महामोहामिमृत अपने व्यक्तित्व 
को वह दरशों दिशाश्रों में प्रसारित करता है | वे दश दिशाएँ हैं “सुख, 
समति, छुत, सेन, सहाई, जय, प्रताप, बल, बुद्धि, वडाई” | इसी में 
पुत्रेषणा, वित्तेतणा ओर लोकेषणा की सब बाते आगई' | इन्हों दश 
मुझ्य भोगों के कारण वह महामोह दशमुख कहाता हे ओर “ब्रह्मसृष्टि 
जहेँ लगि तनुधारी” है वह सब इसी “दशमुख” महामोह की “वश- 
वर्ता” रहा करती है । परन्तु ब्रह्मरृष्टि मे केबल एक ही जीव तो रहता 
नहीं है | जैसे एक्र जीव अपना व्यक्तित्व प्रसारित कर सकता है वैसे ही 
दूसरे जीव भी तो कर सकते हैं | यदि एक ही जीव अपने विशेष प्रयत्न 
से सत्रको दबा बैठे तब तो सृष्टि का पूराह्मात द्वी हो जाय। परन्तु 
सृष्टि तो विकासशोल है | इसलिये जब ऐसा प्रतंग उपस्थित हो जाता 
है तब सृष्टि की व्यवस्था के लिये कोई न कोई ईश्वरीय विभूति किसी 
न किसी रूप मे आविभू त होकर उस महामोहग्स्त जीव का दमन 
करके सद्धमे का सरक्षण कर दिया करती है | यही अ्रवतार का रहस्य 
है। जिस प्रकार जग॒त्‌ में उन भगवान्‌ के अवतारों की आवश्यकता 
रहती है उसी प्रकार जीव के हृदय में भी तो उनकी आवश्यकता 
रहा करती है | इसीलिये गोस्वामी जी के सुराकार राम प्रत्येक मानव 
छृदय को अयोध्या में विद्ययान बताए गये हैं। कुप्रर्शत रूगे बड्ढा 

२० 


१४६ तुलती-दश्शन 


हुये का अधिपति महामोह अहंकार रूपी रावण जिस समय शान्ति 
अथवा आप्तिकता रूपिणी सीता को अपनी वशवतिनी बना लेना 
चाहता है उसी समय राम रावण युद्ध का सूत्रपात प्रारम्भ हो जाता 
है | साधक का हृदय राम रावण यद्ध का--भगवान्‌ ओर शैतान 
की शड़ाई का--भगवत्‌ कृपा और श्रविद्या के संघर्ष का--समरत्तेत्र 
ही जातो बना रहता हैं। मानो इसी चिरंतन युद्ध की ओर लक्ष्य 
करते हुए गोस्वामी जी ने कहा हैः-- 


श्रीराम रावण समर खरित अनेक कहपए जो गावहीं। 
सत सेप सारद निगम कवि तेड तदपि पार व पावहीं ॥ 
ताके गुनगव कछु कहे जढ़ सति तुलसीदास | 
निज पौरष अनुसार जिमि मसक उद्ाहिं भ्रकास॥ 
४२६-१ से ४ 


मनुष्यों के हृदय के अहंकार का लब तक विगलन न होगा तब 
तक उनका परम कल्याण हो ही नहीं सकता | इसी लिए सुराकार राम 
की यह ख़ास 'वानिः बताई गई है कि वे अपने भक्त के हृदय में 
श्रहृ्धार रहने ही नहीं देते |# गोस्वामी जी ने इस सत्बन्ध की अतेक 
लीला्ों का उच्लेख किया है। नारद जी के समान भक्तप्रवर के हृदय 
में कामविजय के सन्वन्ध का अ्रभिमान ज्योंद्दी जाग्रत हुआ त्यों ही मंग- 
वान्‌ ने उसका समूल उन्मूलन कर दिया | जयन्त का अ्रभिमान, 
देवताओं का अ्रभिमान, समुद्र का श्रमिसान, गण का अभिमान, 
काकमुशुंडी का अभिमान इसी प्रकार कितनों द्वी के अभिमान को 
भगवान्‌ ने चूर चूर कर दिया है। 


& सुनहु रामकर सहृज सुभाऊ । जन अभिमसान न राखहि कांक ॥ 
पक दन्रे 


छुलसी के राम १४७ 


जहाँ एक ओर वे अमभिमान चूर करने में इतने पढु हैं वहाँ दूसरी 
ओर क्षमाशीलता में भी इस हृद के हैं कि-- 
जेहि श्रघ बधेउ व्याल जिमि बाद्दी । फिरि सुकंढ सोह कौन्हि कुचात्ी | 
सोइ करतूति विभीषतन बेरी ।सपनेहुँ सो न राम द्विय हेरी | 
ते भरतहिं भेदत सनमाने । राजससा रघुबीर बखाने ॥ 

प्रभु तद तर कपि डार पर, ते किय आपु समान | 

तुलसी कहूँ न राम से, साहिब सील निधान |१६-१ से € 
खत मनुजाद ह्िजामिष भोगी। पाइहि गीत जो ज्ञाचत जोगी ॥ 
डम्रा राम रुदुचित कठनाकर | बयरुभाव सुम्रिरत मोहि लिलिचर ॥ 
देहि परमगति सो जिय जानी। अल इपालु को कहहु भवानी ॥ 
अस प्रभु मुनि न भजहि अमत्यागी । नर सतिसंद ते परम अभागी ॥ 

३६४-१६ से १६ 


क्षमाशीलता की यह मात्रा किसी अन्ध पक्षरत को लिए हुये नहीं 

है। सुग्रीव और विभीषण के सम्बन्ध मे गोल्वामी जी ने जो उस्यंक्त 
वाक्य कहे हैं उनके ठीक पहिले वे कहते हैं;--- ट 
रदित न प्रभु चित चूक किये की | करत सुरति सय बार हिये की ॥ 

पृ८नरर 

भगवान्‌ सावश्राही हैं, इत्वग्राही नहीं। वालि का साव दुष्ट था 

इसलिये वह “अ्रघ'-लिसत समझा जाकर मारा गया। चुप्रीव और 

विभीषण ने भी पीछे यद्यपि वही कुझृत्व ( “कुचार्सा” ५क्ररतूति” ) 

किया परन्तु उनका भाव दूषित ने था इसलिये वे उम्मान्य ही रहे |& 


& भझनायों में रिवाज है कि कोई सी सहुष्य अपनी मौज्ञाई को चूडी 
पदिनाकर अपनी स्री बना सक्तता है। आय॑ लोगों की इृष्ठि में यह 'कुचाञ? 
ही है। परस्तु विभीषण और सुझीव ले झपते समाज्ञ को परमपरा के 





श्ष्८ ठुलसी-दर्शान 


मगवद्गीता का “अ्रपि चेत्युदुराचारों भजते मामनन्यभाकू साधुरेव स 
मन्तव्यः उम्यख्यवसितों हि स।” ( ९-२० ) भी इसी बात की घोषणा 
कर रहा है। जिसका भाव शुद्ध दं वद्द सम्यस््यवस्तित है । उसका श्राचार 
निश्चयपूर्वक आप द्वी आप सुधर जायगा । 

भगवान्‌ के न्याय और दया का सामझस्य दिखाने के लिये 
गौत्वामी जा ने बड़ी सुन्दर सूक्तियों का प्रयाग किया है। रोगी कुपथ्य 
मागता है । परन्तु वैद्य उसे नहीं देता |& मा खड़ी होकर अपने बच्चे 
का फोड़ा चिरवाती है और बच्चा क्रितना भी रोये फिर भी मां अपने 
इस प्रयत्ञ से बाज़ नहीं श्राती। | ठंसार में केवल व्यष्टि ही व्य्टि 
तो नहीं है । इसलिये ईश्वराभिमुख द्वोने पर भी व्यक्ति का केवल वैसा 
ही कल्याण हो सकेगा जो समष्टि के कल्याण का किसी ग्रकार से 
बाधक न है | यही जयन्रियन्ता राम का न्याय है। इस न्याय में रोप 


अनुसार इस तरह का सम्बन्ध अंगीकार कर लिया तो वह कोई भाव- 
दूषित क्रिया नहीं हुईं । बालि ने जो कुछ फ्िया वह श्रवश्य भावदूपित 
क्रिया थी क्योंकि एक तो छोट भाई की स्ली को चूड़ी पढिना कर श्रपनी 
स्री बना लेने की प्रथा अ्नायों में भी नहीं है दूसरे उसने बलपूर्वक सुप्रीय 
को नारी का हरण किया था | 
# कुपथ मौँयु रुज व्याकुल रोगी । वेद न देहि सुनहु मुनि जोगो॥ 
एह्टि विधि हित तुरद्वार भें डयऊ | कह्ि अस अन्तर हित प्रभु भयक॥ 
६६०१,२ 
 जिमि सिसु तन बन द्वोइ गोसाई । सातु चिराद कठिन की नाई ॥ 
जद॒पि अथम दुख पावद रावइ बालन श्रधीर । 
व्याधि तास द्वित जननी गनत न सो सिसु पीर । 
तिमि रघुपति निज दास कर इरद्व थान द्वित जागि ॥ 
४७६-८ से १$ 


दुलसी के राम १४९ 


का कोई स्थान नहीं | जो हाल न्याय का है वही दया का है| यदि 
न्याय में रोष का स्थान नहीं तो दया में पक्षपात का स्थान नहीं | जिस 
प्रकार अ्रप्मि के सन्मुख पहुँचाया जाने पर द्विम आ्राप है आप गल 
जाता है उसी प्रकार उनके अभिमुख होने पर जीव का “शोक, मोह, 
भ्रम” आप ही आप नष्ट हो जाता है# | जिम प्रकार डामर से भरे हुए 
काच में निकट की प्रत्यक्ष वस्तु का मी प्रतिविम्ब मली भाति आविभूत 
नहीं हो सकता उसी प्रकार अभक्त ग्रथवा विपयी हृदय भे भी ईश्वर 
का विषम विहार ही जान पडता है। | जो छुलछुन्द युक्त हैं--अभक्त 
हैं--वे भगवान्‌ के सन्मुख हो ही नहीं सकते और जो उनके सन्मुख ही 
नहीं होते वे उनके प्रकाश से--उनके तेज सें--उनकी कृपा से--लाभ 
ही कैसे उठा सकते हैं| जो लोग भगवान्‌ के न्याय ओर दया के इस 
रहस्य को समझ सकते हैं, वे ही तुलसीदास जी के सुगकार राम को 
समभने के रुच्चे अधिकारी हैं। 


& इस सम्बन्ध में पाती जी की उक्ति देखी जावे+-- 
तात अनल कर सहज सुभाऊ । हिम तेहि निकट जाइ नहि काऊ ॥ 
गये समीप सो अबसि नसाई | अधि मनसथ सहेस की नाई ॥ 
४६-१७, १८ 


+ जद्यपि सम नहिं राग व रोषू | गहहि ने पाप पुन्य गुन दोषू ॥ 
करभ प्रधान विस्व करि राखा | जो जस करइ ओ तस फल चाखा |! 
तद॒पि करहि सब विषम विहारा। भगत असगत हृदय अनुसारा ॥ 

२५४-३ से < 


* जो पै दुष्ट हृदय सोइ होई।सोरे सनमख आव कि सोई। 
निर्मल सन जन सो मोहि पावा । भोहि कपट छुल छिद्र न भावा॥ 
३5 श्र 95 २१ 


१५७० बुलसी-दर्शन 


सब साधारण के द्ता अपने राम को परम आकर्षक ऐिद्ध करने 
के लिये ही गोस्वामी जी ने उनके परम औदार्य, परम कार्य और 
परम शरण्यत्व की स्थल स्थल पर वड़ी सुन्दर चर्चा की है 
उनका परम श्रौदाय देखियेः--- 
अरिहु क भ्रनमत्र कीन्द न रामा | २४१-१० 
मैं लानहूँ निज नाथ सुभाऊ । अपराधिहु पर कोह न काऊ ॥२७१-१ 
देव देवतरु सरिस सुभाऊ | सनमुख विम्लुख न काहुद्दि काऊ ॥२०३-२१ 
कूर कुटिल खल कुमति कलंकी ! नीच निसील निरीस निम्तकी ॥ 
हेड मुति सरन खामुद्दे श्ाये | सकृत प्रनासु किये भ्रपनाये ॥ 
२८२९०१९, १६ 
जग कह कछु भ्रदेय नदि मोरे | श्रस विश्वास तजहु जनि भोरे ॥ 


३3२३-२४ , 


जो सम्पति प्िव रावनद्टि दीन्दि दिये दश माथ । 
सोइ सम्पदा विभीपयर्िं सकुचि दीन्दि रघुनाथ ॥ ३६१-२५,२६ 
उनका परम कारुण्य देखिये;-- 


रददति न प्रभु चित चूक किये की | करत सुरति सय बार हिये की । 
$८६*२रें 
मन क्रम वचन हांड़ि चतुराई | मजत कृपा करिहहि रघुराई ॥ १४०२४ 

सुनु सुरेस रघुनाथ सुभाऊ । निन अपराध रिसाएि न काक ॥ 

जो श्रपराध भगत कर करई । राम रोप पावक्र सो जरई॥ 
२२१४-२२, २२ 
अति कृपालु रघुनायक् सदा दीन पर चेह। २३३१-११ 

कोमलचित श्रति दीनदयाजा | कारन बिनु रघुनाथ कृपाजा ॥ 
३१३६-१२ 

झति कोमल रघुवीर सुभाउ | जद्यवि श्रत्तिद्ध ज्ञोक कर राद्ध ! 


ठुलसी फे राम १६१ 


मिक्षत कृपा तुरद पर प्रसु करिंद्दी। डर अपराध न एकड धरिद्दों ॥ 
३६८२६, २७ 
उनका परम शरण्यत्व देखिये:-- 
प्रततपाज्ष रघुनायक करुनासिंघधु खरारि। 
गये सरन प्रभु राखिहहि तब अपराध बिसारि ॥ 
ई२४०२६९, २७ 


मस्त पत सरनागत भयद्वारी । ३६३०१ 
कोटि चिप्र बध लागहि जाहू | आये सरन तजड़ें नहि ताहू ॥ 
सनमुख होइ जीव मोहि जबहीं । जनम कोटि अ्रघ नासहिं तबहीं ॥ 
३६३०१७, १५ 
जौ सभीत आवा सरनाई। रखिह् ताहि प्राव की नाई ॥ 
३६३-२४ 
जो नर होइ चराचर प्रोही। आवइसरन सभय तकि सोद्दी ॥ 
तजि मद भोह कपद छुक्ष नाना । करडें सद्य तेहि साधु समाना ॥ 
३६२९-४, * 
परिरिजा रधुपति के यह रोती । सन्तत करहि प्रनतत पर प्रीती ॥ 
३६४०१ ६ 
रामचन्द्र जी की लौलाओं में जहाँ कहीं गोस्वामी जी को इन परम 
रुदुगुणों फे पोषक प्रमाण मिल्ले हूँ वद्दीं उन्होंने इनकी चर्चा कर 
दीहे। 
महात्मा तुलसीदास जी ने अपने राम की लीलाश्ों के सम्बन्ध में 
उनके गुण कर्म स्वभाव का महात्म्य जी खोलकर कहा है । उनके शुण 
अनन्त हैं उनके कर्म अनन्त हैं और उनके स्वभाव का माधुर्य भी 
अनन्त है। वे भावग्राही हैं, भक्तव॒त्सलता से भरपूर हैं और "करुणा- 
निधान” तो उनकी ख़ास 'बानि! हे। उनका कोमल स्वभाव भक्तों के 


१४२ वुलसी-द्शन 


स्वंधा अ्रनुकूल है। उनके अनुग्रह की प्राप्ति के लिये जाति गुण रूप 
सम्पत्ति वयत्‌ श्रादि की अपेक्षा,नहों; यहाँ तक कि मानवयोनि की भी 
श्रपेक्षा नहीं । दीन और सेवक तो उन्हें ख़ास तोर से प्यारे हैं ( क्योंकि 
वे ही आत होकर सच्चे हृदय से उन्हें पुकार सकते हैं )। उनके 
श्रानन्द सिधु के एक सीकर से त्रेलोक्य “सुपारी” हो सकता है उनके 
बल के लवलेश से प्रेलोक्य के चराचर पैर विजय प्राप्त हो सकती है । 
वे निरवधि हैं| उनकी कोई उपमा नहीं । राम के समान बस, राम ही 
हैं, यह बात, गोस्वामी जी के मत मे, आगम निगम पुराण सभी से 
ठिद्ध है |& 
भगवान्‌ राम ने जीवों पर कदणा कर के स्वतः ही उन्हें अपनी 
भक्ति का उपदेश दिया है। वे कहते हैंः-- 
अब गृह जाहु सख्ा सब भजेहु मोहि इढनेम । 
सदा सरबगत सरबह्वित जानि करेहु भ्रति प्रेम ॥ 
४३६१-१५, १६ 
काम नाम गुन चरित सुहाये। जनम करम शअगनति ख्ू,ति गाये । 
जथा अनन्त राम भगवाना | तथा कथा कौरति गुन नाना ॥ 
ईै८०११, १२ 
जो आनन्दससिधु सुखरासी ।सोकर ते त्रेल्नोक्य सुपासी। 
सो सुखधाम राम अस नामा । अ्रखित्र क्ञोकदायक विस्लामा ॥' 
ह 8३-१७-१८ 
जाके बल लवलेस ते जितेहु चराचर झारि। ३६४ १४ 
निरुपम न उपमा आन राम समान रामु निगम कहै। 
जिपि कोरि सत खद्योत सम रवि कहत श्रात लघुता लहै । 
एहि भांति निज निज मति विल्ञास मुनीस हरिंहि बखानहीं 
प्रभ भावगादक श्रति कृपात्न सप्रेम सुनिसुख मानहीं। 
एय४ १६ से २२ 


तुलसी के राम १५३ 


जाहु मवन मम सुमरिरत करेहू ! सन क्रम बचत धरम श्रजुसरेहू ॥ 
४४३-६ 
वें केवल नराकार व्यक्तित्व की उपासना करने को नहीं कहते 
बरन्‌ अपने निराकार और सुराकार भाव की ओर लक्ष्य कराते हुए 
भक्ति का परम उपदेश दे रहे हैं | जो परमात्मा यह कह सकता 
है कि;-- 

कोदि बिप्र बध ल्ञागहि जाहू। आये सरन तजर्ें नहि ताहूग। 
सनमझुख होइ जीव सोहद्दि जबद्दों | जनम कोदि अ्रध नासहि तबहीं ॥ 
३६३-१७, १८ 

बही यह भी कह सकता है कि;-- 

अब गृह जाहु सखा सब भजेहु सोहि इढ नेम । 
सदा सरबगत सरबहित जानि करेहु अति प्रेम ॥ 
४६४१-११, १६ 
इसमें अनौचित्य का कहीं लेश भी नहीं | गोल्वामी जी के राम 
केवल नराकार मर्यादापुरुषोत्तम ही तो नहीं थे । इसलिये यदि गीता 
के भगवान्‌ श्रीकृष्ण की तरह उन्होंने भी आस्तिक्य भाव वाले अपने 
भक्तों के उन्‍्मुख भक्ति का परम तत्व कह दिया तो कौन सा अनौचित्य 
हो गया |# 

मर्यादापुरुषोत्तम रामचन्द्र जी ने जो मानव चरित किये थे उनका 
आध्यात्मिक अर्थ निकाल कर वे सब सुराकार राम की लीलाशओं में 
'इस सम्बन्ध में श्रीश्यामसुन्द्दास तथा बड़थ्वाल महोदय ने जो 
विचार अपने “गोस्वामी सुज़्सीदास” नामक अंथ में प्रकट किये र्ि 


( दखिये प्रष्ट १४७ ) वे कदाचित्‌ नराकार आराष्य ही को इश्कोण में 
रखकर लिखे गये हैं । 


१५४ ठुलसो-दशन 


सम्मिलित कर लिये गये हैं| उनके साथ ही साथ कई अ्रंतिमानव 
चरित्रों का भी योग कर दिया गया है। लीला के सम्बन्ध की कई अ्रपूव 
बातें भी लिखी गई हैं। जो अनन्त हैं उनकी लीतलाए भी अनन्त होनी 
ही चाहिय उन सब का विस्तृत वर्गन कर ही कौन सकता है। भक्त 
लोग उनकी लौलाओं का जो गान करते हैं वह घरित्र-शान के लिये 
नहीं वरन्‌ भाव वृद्धि के लिये--भावुकता की तृप्ति के लिये--लोकोत्तर 
आनन्दमय रस की प्राप्ति के लिये करते हैं। प्रभु की प्रभुता के परि- 
चाथक अनेक अंन्थों के रहते हुए भी सन्त लोग इसी भ्रभिप्राय से नये 
नये ग्रंथ लिखते चले जाते हैं और कई बार सुनकर भी इस लीलामृत 
के लिये फिर फिर लालायित रहते हैं। जो रामकथा सुनकर श्रघा गये 
उन्होंने रस विशेष जाना ही नहीं | जो निरन्तर इस रस का पान करते 
हैं उनके छृदय में भगवान्‌ की ओर प्रीत अवश्य उत्तन्न होती है |& 
गोस्वामी जी ने भी इसीलिये सुराकार राम क ख़ास ख़ास लौलाश्ों 
का उल्लेख किया है ओर हमने भी इसी अभिप्राय से उनकी लीलाशों 
की थोड़ी बानगी पाठकों के सामने रख दी है । 


#कथा अ्रत्नौकिक सुनहिं जे ज्ञानी । नहि भ्राचरज करहि अस जानी । 
रामकथा के मिति जग नाहीं। अस प्रतीत तिन्‍्ह के मन साहीं ॥ 
२१०१३, १४ 
करिय न संसय अत उर आनी । सुनिय कथा सादर रति भागी । 
२१-१७ 
,सब जानत पु प्रमुता सोईं। तद॒पि कहे बितु रहा ना कोई । 
तहाँ बेदु अस कारन राखा | भजन प्रभाउ भांति बहु भाखा ॥ 
१० २०, २१ 
रामचरित जे सुनत अथाहीं। रस विशेष जाना तिनइ नादहदी ॥ 
४६६०११ 


वुलसी के राम १५४, 


सुराकार ईश्वर के किन किन विशिष्ट गुणों के समर्थन में उनकी 
लीलाए होनी चाहिये इस बिषय में आचार्यो ने बहुत कुछ कह है । 


ऐश्वयेस्य समग्रस्य धर्मत्य यशसः श्लियः | 
ज्ञानवैराग्ययोश्चेव पयणां भग इतोरणा ॥ 
विष्णु पुराण ६-१, ७४ 
उत्पत्ति प्रकयं चैव भूतानामगति गतिं। 
देसि विद्यामविद्यां चस वाच्यों भगवानिति ॥| द 
विष्णु पुराण ६-१,७८ 
शानशक्ति बढेश्वरय दीये तेजांस्यशेषतः । 
भगवच्धुब्द वाच्यानि विनाहेयेगणादिनि:॥ 
विष्णु पुराण ६-९, ७६ 
भरणः पोषणाघारः शरण्यः सर्वव्यापकः । 
करुणः पड़गुणौः पूर्णो रामरतु भगवान्‌ स्वयम्‌ || 
( महारामायण ) 
आदि अनेकानेक श्लोक भगवान्‌ के विशिष्ट गुणों का परिचय दे रहे 
हैं| इनमें से प्रत्येक गुण का समर्थन भगवान्‌ राम की किसी न किसी 
लौला से हो दी जाता है। स्थल-संकोच हमें बाध्य करता है कि इस 
सम्बन्ध का आर्य घण इम पाठकों ही के ऊपर छोड़ दें। 
सुराकार परमात्मा की न तो उत्पत्ति होती है और न मृत्यु | उनका 
तो आविर्भाव और तिरोभाव हुआ करता है। गोस्वामीजी कहते हैं कि 
«५हरि व्यापक सर्वत्र समाना, प्रेम ते प्रगठ होहि मैं जाना” | ( ८८-१ ) 
“अगजग मय सब रहित विरागी, प्रेम ते प्रभु प्रगटश जिमि आगी 
( ८८-३ )” | इतीलिये उन्होंने राम जन्म के समय लिखा है “जगनिवास 
प्रभु प्रगटे अखिल लोक विश्राम (९१-२)” | “मभये प्रगट कृपाला दोन 
दयाला कौसल्या हिंतकारी (९१-३)” | इसीलिये उन्होंने रामचन्द्र 


१५६ वुलती-दर्शन 


जी के निधम अथवा परलोक गमन की वातही उड़ा दी है। यदि 
गोलवामी जी केवल इतिहास लेखक होते तो उम्रा के नवें प्रश्व पर 
शंकर थी से कुछ न कुछु उत्तर अवश्य दिलाते | 

राम की तीसरी ऊाँक्री है उनका मर्यादा पृरुषोचमत्र | इस भाँकी 
में बे आकृति प्रकृति और परित्यिति तीनों दृष्टियों से आदर्श पुरुष हैं। 
भारतवर्ष के परम प्रख्यात यर्यकुल में उनका जन्म हुआ | इन्द्र की भी 
वरावरी करने वाले चक्रवर्ती सम्राट दशरथ उनके पिता थे | वशिष्ठ के 
समान अद्वितीय ब्रह्म और विश्वामित्र के समान अ्रद्वितीय राजपि से 
उन्होंने शात्र ओर शत््र की शिक्षा पाई। लक्ष्मण के समान परम 
पराक्रमी और भरत के समान परम साधु भाई उन्हें मिले। सीता के 
समान परमसुन्दरी सती शिरोमणि पत्नी उन्हें मिली और विदेहराज के 
समान परम विवेकी श्वसुर उन्हें मिले। हनुमान्‌ के समान परम- 
शक्तिशाली उज्जन ने स्वेच्छापूत्रकत उनका श्राजीवन दास्य स्वीकार 
किया | ऐसी उत्तम परित्यिति आदश नहीं तो और क्या है ! 

आकृति के आदशश पर तो गोस्वामी जी ने खूब ही लिखा है। 
गमचरितमानस के अंत में 'सत्पंच चौपाई? का जो उल्लेख है बह, कई 
उज्जनों के मत में, रामचन्द्र जी के नख शिस्र ही से सम्बन्ध रखने वाली 
१०४ चोपाइयों की ओर लक्ष्य कर रह्दा है &।| उनकी श्राइति के 
सौंदयं ने नर और पशु, शिष्ट और दुप्ट सभी पर अपनी भोदिनी डाल 
दी थी तथा श्रभक्तों को भी भक्त बना ठिया था| इस सम्बन्ध की पक्तियां 
कुछ विस्तृत रूप से उद्धृत कर देना अनुचित न होगा। 





& सतर्पच का अर्थ कई लोगों ने कई प्रकार किया है। जो ल्लोग 
इसका अर्थ १०४ सानते हैं उन जोगों ने भी १०४ चौपाइयों के भिन्न 
मिन्न समृहों की चर्चा की है। नख सिख चाले समुद्द के सम्बन्ध में हमने 
एक पुस्तक देसाई भाई दारू भाई पटेल द्वारा छपाई हुई देखी हैं । उन्होंने 
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रास लघन सिय रूप निहारी । होहि सनेह विकल्न नर नारी ॥ 
२१३-२ 
मुद्त नारि नर देखहि सोभा | रूप अनूप नयन मनु ल्ोभा ॥ 
ह २३१४-२४ 
होहिं प्रमब्रल लोग हमि राम जहाँ जहँ जाहि। २३१७-६३ 
खग सग सगन दुखि छुबि होहीं । ज्िये चोरि चित राम बटोही । 
२१८-५ 
अस्त को जीव जन्तु जग साहीं । जेहि रघुवाथ प्रानभ्रिय नाहीं । 
रहेरे-* 
सपनेहु धरम छुद्धि कस काऊ। यह रघुनन्दुत द्रस प्रभाऊ । 
जब ते प्रभुपद्‌ पदुम निहारे | मिठे दुसह दुख दोष हमारे ॥ 
२६७०-१४, १५ 
जिन्हहि निरखि मग सांपिनि बीछ्ी । तजहि विषम वामस तीदी । 
२७३१-२४, २५ 
तेइ रघुनन्दनु लखनु सिय. ......««.- 
प्रभु बिलोकि सर सकहि न डारी । थकित भई रजनौचर धारी ॥ 
सचिव बोल बोले खरदूषत | यह कोड नुप बालकु नरभूषन ॥ 
नाग असुर सुर बर सुति जंते। देखे जिते हते हम केते ॥ 
दम भरि जनमु सुनहु सब भाई । देखी न्दिं असि सुन्दरताई ॥ 
३९०-७ से १० 


यह नख सिख साधोदास मलसरवाला से पाया था । उसकी आदिम 
पाण्डुलिपि सं० १७८१ की कही जातो हैं जो जगन्नाथपुरी के रामदास 
सररिया द्वारा लिखी गई थी | स० ६६५२ में महात्मा लक्षमणदास ने 
उसकी प्रतिलिपि की श्लौर वह्दी १६८६ स' ० में प्रकाशक को साधोदास 
मद्धसरवाद्या से मिली । 


श्ूद तुलसीनदशन 


देखन कहुँ प्रभु करुनाकंदा | प्रगट भये सब जलचरबन्दा।॥ 

सकर नक्र रख नाना व्याज्ञा । सत जोजन तन परम विशाजा ॥ 

ऐसेड एक तिन्हहिं मे खाहीं। एकन्ह के डर तेपि छेराहीं।॥ 

प्रमुद्दि बिलोकह टरहिं न दरे | सन दरपित सब भये सुझारे ॥ 

१३७४-२५ से २८ 

श्राकृतिजन्य सौंदयं के मौन प्रभाव का निष्कलक चित्र इससे उत्तम 
शायद ही कोई और खींच सका हो । जो लोग समझते हैं कि श्राकृति- 
जन्य सौंदर्य के आकर्षण का अवसान दाम्पत्य प्रेम में ही पूरा पूरा बन 
सकता है वे तुलसीदास जी के इस चित्ररण को देखे । मनुष्यों की कौन 
कहे खग म्ग मौन और यहाँ तक कि सांप बिच्छू मी अपने द्वृदय कौ 
कुटिलता भूलकर मत्रमुग्ध से बने हुए राम का दासत्व करने के लिये 
तैयार हैं। आततायी खरदषण भी अ्रपनी आआसुरी शत्रता भूलकर 
क्षणमर के लिये विस्मय विमुर्ध होऋर ठस अनुपम सौंदय के वशीमृत 
हुए जा रहे हैं | केती आदश आकृति है। बड़े बड़े भगौरथ प्रयक्ष एक 
ओर और ऐसी श्रनूप आकृति का मौन प्रभाव एक ओर | पाठक स्वयं 
ही विचार कर देखे कि उन दोनों में किसका पढला भारी समझा 
जायगा। 

जो हाज रामचन्द्र जी की आकृति का है वही उनकी प्रकृति 
का भी हे। 

“परस घुरीन धीर नयनागर । सत्य सनेद्द सीक्ष सुखसागर”” 

२८२७-१७ 

रामचन्द्र जो ऐसे हैं कि:--- 

बैरिड रास बढ़ाई करहीं | बोलनि सिलनि बिनय सन दरहीं ।॥। 


सारद कोटि कोटि सत सेखा | करि न सकहिं प्रभु गुनगन लेखा ॥ 
२४४७-२०, २॥ 


हुलसी के राम श्र 


वे ऐसे आदश पुत्र हैं जिन्होंने माता और विमाता में क्रमी कोई मेद 
ही नहीं माना और पिता के वचनों की रक्षा के लिये सहर्ष १४ वर्ष 
का बनवास स्वीकार कर लिया | वे ऐसे आदश बन्धु हैं जिन्होंने मरत 
के लिये सब॑स्वत्याग पर ही रुचि दिखलाई थी और लक्ष्मण की संकटापत्न 
अवस्था पर अपना सहज वैय तक भूल गये ये। वे ऐसे आदर्श पति हैं 
जिन्होंने सीता के लिये रावण के समान प्रबल पराक्रमी शत्रु से एकाकी 
लोहा लिया था और एकपत्नीजत का आजन्म निर्वाह करते हुए सीता 
की सुवर्ण प्रतिमा से यज्ञ का काम चलाया परन्तु वशिष्ठ आदि मद्र्षियों 
की सम्मति पाकर भी दूसरा विवाह न किया | वे ऐसे आदर मित्र हैं 
जिन्होंने सुग्रीय और विभीषण के समान विपद्ग्स्त व्यक्तियों को सहर्ष 
अपनाया और अपनी विपन्न अवस्था की चिन्ता न करते हुए उन्हें 
परमऐशवर्य सम्पन्न किया। बे ऐसे श्रादश पिता हैं जिन्होंने न केवल 
अपने पुत्रों को वरन्‌ अपने भतीजों को भी समान समझा और सब पर 
समान दृष्टि से स्नेह करते हुए सबके लिये समान रूप से अलग अलग 
राज्य प्रबन्ध कर दिया | वे ऐसे आदशश राजा हूँ जिनका राज्य संसार में 


& लोग कहते हैं कि सीता-निर्वांतच करके उन्हों ने बढ़े श्रत्याचार 
का काम किया। ऐसे लोग ज़रा इस बात को सीता जी कौ आँखों से 
देखें। यद्दि सीता जी रामचन्द्र के साथ बनी रहतीं तो शक्‍्क्ी लोग 
अपनी शंका का समाधान कराने के बदले सन ही मन रामचन्द्र जी को 
पक्तपाती अथवा कमज़ोर त्तवीयत वाज्ा समझता ही करते | सती सीता जी 
झपने पति एर आरोपित होने वाले इस कल्वंक को कभी भी न सह सकती 
थीं। उधर बनवास के लिये एक तो उनका अभ्यास हो गया था दूसरे 
रुचि भी थी । इस लिये उन्होंने राम के इस निर्णय को किसी प्रकार का 


अत्याचार नहीं समझा । राजा भच्छा रहे यही पर्याप्त नहीं है, उसके 
दिये यह भी आवश्यक है कि वह द्वोगों को अच्दा जे | 


६० हुलतौ-दर्शन 


सवंदा के लिये एक सुन्दर दृश्टन्त बम गया है। जो राजमुकुट को 
सुबण का नहीं वरन्‌ काटों का मुकुट समककर धारण कर रहा हो और 
उसके निष्ठुर कर्तव्य की पूर्ति में अपनी कोठुम्बिक शान्ति का भी बलि- 
दान कर रहा हो उसके राज्य के सम्बन्ध में ये पक्तियाँ सवथा समुचित 
हैँ कि।-- 


बयरु न कर काहू सन कोई। रास प्रताप विषमता खोई॥ 
४२९३-१९ 


दैहिक दैधिक भौतिक तापा। राम राज नहिं काहुहि ध्यापा। 
सब नर करहि परसपर प्रीती। चत्रह्वि स्वघरम बिरत श्रति नीती ॥ 
श्र ३-१ न ह। ६ 


अलप ऊृत्यु नहिं कवनिउ पीरा | सब सुन्दर सब निसुज सरीरा। 
नहिं दरिद्र कोउ दुखी न दीना | नहिं कोठ अद्ुध न लच्छुन हीना ॥ 
2५ ३-१ $$ 9 


मर्यादापुरुषोत्तम राजा राम का जिस समय आविर्भाव हुआ था 
उस समय क्षत्रिय लोग उत्पाती हो गये ये | मद्ाभारत में जिन सज्जनों 
ने औव ऋषि की उत्पत्ति की कथा पढी होगी वे इस कथन का रहस्य 
अच्छी तरह समझ सकेंगे। छोटे छोटे भूमि ख़रड के लिये वे आपस 
में लड़ पचते ये | ब्राह्मण लोगों ने तो आय सस्कृति के प्रसार और शान 
विज्ञान फे विचार ओर प्रचार के लिये तपोवनों में विश्वविद्यालय 
खोलकर शासन के कार्य से उदासीनता सी धारण कर ली थी। उद्धत 
क्षत्रियों को इसीलिये उनकी उपेक्षा का निर्बाध अवसर मिल गया | 
फलतः वे कभी किसी ऋषि की गायें चुरा लेते तो कमी किसी का सिर 
ही काट डालते थे। राष्ट्रीयीग तो उस समय विल्लुप्तप्राथ थी। यही 
देख लीजिये कि पूर्वोत्तर प्रदेश के नरेश ( विदेहराज ) के यहाँ जब 
स्वयंबर हुआ तो पश्चिमोत्तर प्रदेश के नरेश ( दशरथ ) के यहाँ 
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निमंत्रण तक न गया। भारत की ऐसी अस्त व्यस्त स्थिति से भरपूर लाभ 
उठाने की चेष्टा यदि किसी ने की तो उपनिवेशाकाक्षी लड्भाधिप रावण 
ने की | वह भौतिक विज्ञान का महापरिडत था। विद्यत्शाक्त ( इन्द्र ) 
का तो वह स्वामी हो चुका था | समृद्धि की इृद्धि से उसने अपनी लड्ढा 
को मानो सोने की दी बना डाला था। लड्ढा ठहरा एक टापू। इसलिये 
बह लवेश्वर भारत के समान महा प्रदेश को अपना उपनिवेश बना 
लेने की घात में था। उसने भारत के चक्कर लगाकर यहाँ की स्थिति 
का निरीक्षण किया। उतने देखा कि यहाँ झ्राय लोग अपने को मनु 
की सन्‍्तान अ्रथवा मानव कहते हैं और यहाँ के मूल निवासियों 
को श्रात्मसात्‌ करने के बदले उन्हें दनु को सन्तान अथवा 
दानव कहकर दूर दूर रखते हैं। यहाँ तक कि जिन मूल निवासियों ने 
उनकी आय सस्क्ृति के कई तत्व स्वीकार कर के उनसे मैत्री भी स्थापित 
कर ली है उन्हें भी वे पूरा मानव न समझ कर वा-नर ( मनुष्य कोटि 
में सदिश्ध जीव ) समभते हैं | इस परिस्थिति से लाभ उठाकर उसने 
सब से पहिले दानवों को अपने पक्ष में मिलाया और उनके द्वारा आय 
उत्कृति के केन्द्र उन तपोवनस्थ विश्वविद्यालयों ही को उड़वा देना 
चाहा | वह जानता था कि नरेश लोग यों द्वी तपोवनों से उदासीन हें 
इसलिये जब तक शहरों पर धावा न बं।ला जायगा तब तक शायद वे 
उसके विरुद्ध लोहा लेने के लिये सम्मिलित होंगे दी नहीं। दानवों को 
मिलाने के बाद उ8ने बालि आदि बानर नरेशों से मित्रता की | फिर 
कुछ आय नरेशों को भी अपने पक्ष में सम्मिलित करने के अभिप्राय से 
वह बिना बुलाए ही मिथिला के स्वयम्बर में, सम्बन्ध स्थापन की इच्छा 
से, जा पहुँचा | वहाँ उसने देखा कि उसके समान दी पराक्रमी दूसरा 
अनाय नरेश बाणासुर कुछ ऐसी दी इच्छा लेकर पहिले ही से पहुँचा 
हुआ्रा है। म रावण पीछे हटना चाहता था न बाण | अन्त में दूरन्देश 


रावण ने सोचा कि आरयों के आगे अनाय नरेशों का इस प्रकार लड़कर 
११ 
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शक्तिहीन बन जाना भी ठीक नहीं और आय सम्बन्ध स्थापन का सेहरा 
प्रबल बाणासुर के सिर पर बेंध जाने देना भी ठीक नहीं। इसलिये वह स्वयं 
भी हट गया और बायासुर को भी वहाँ से हटा ले गया। इधर, ब्राह्मण 
लोग भी इस परिस्थिति से कुछ सजग हो चले ये और उनमे भी परशुराम 
के समान क्रान्तिकारी योदा का श्राविर्भाव हो गया था| परशुराम ने 
असीम शक्ति सम्पादन कर के छुद्र क्षत्रिय नरेशों का सद्दार तो खूब 
किया और इतनी प्रचण्ड शक्ति दिखाई कि ईश्वर के अवतार की कोटि 
में भी माने जाने लगे परन्तु श्राज़िर वे सेनिक द्वी निकले शासक नहीं। 
इसलिये बार बार राजकाज का प्िम्मा ब्राह्मणों को देते हुए भी वे बार 
बार अरक्ृतकाय ही बनते गये और भारत का राष्ट्रीय संगठन उनके 
द्वारा न हो पाया। विश्वामित्र पहिले स्वतः राजा रह चुके ये | उन्हें 
क्षत्रियत्व और ब्ाक्षणत्व दोनो का पूर्ण अनुभव था । इसलिये उन्होंने 
सद्देय की तरह सदौषधि का अ्रतुसंधान किया और इस काय के छुचारु 
सम्पादन के लिये सच्चे जौहरी की तरह रामचन्द्ररूपी श्रमृल्य रक्ष को 
दृढ़ निकाला । यह उन्हीं का प्रयक्ष था कि रामचन्द्र जी तपोवनों की 
रक्षा ओर दुष्ट दानवों के दमन के लिये प्रदत्त हुए । यह उन्हीं का 
प्रयक्ष था कि अ्रनिमत्रित होते हुए भी रामचन्द्र जी तीतास्वम्बर के 
अवसर पर मिथिला गये और अपना पराक्रम दिखाकर उत्तरीय भारत ' 
के--श्रार्यावतत के--दो दूरस्थ उश्रान्त राजकुलों को स्नेद्तुत्न में बाॉधकर 
आये-सगठन का प्रथम सूत्रपात किया | रामचन्द्र जी केवल सैनिक ही 
नहीं बरन्‌ शासक भी थे। परशुराम तक ने इस बात का अ्रनुभव कर 
के अपना काये उन्हें तोगा श्रोर स्वतः राजनीतिक सन्यास ले लिया। 
शासक्र राम को प्रबन्धचातुरी का अन्दाज़ा इसीसे लग सकता है कि 
चौदह वर्ष तक उनके बनवासी रहते पर भी न तो किसी दूसरे नरेश ने 
अयोध्या पर धावा करने की हिस्मत की न स्वतः उनके सृम्बन्धियों ने 
ही राज्यशासन के लिये कोई सतृष्णदा प्रकट कौ। बनवासी होकर 


तुलसी के राम .. रैधुईे 


टी 


उन्होंने जो सब से बड़ा कार्य किया वह था आय ऋषियों और अनार्य 
इरिजनों के बीच सम्बन्ध स्थायन | नीचातिनीच मनुष्य से भी उनमें 
आत्मीयता का श्रनुभव कर के उनका साहइचयं प्राप्त किया | कोल, 
किरात, निषाद, शवर, बानर ( उराब ), भालू आांद अनेकानेक अनाय॑ 
जातियाँ उनके मौन प्रभाव से प्रभावत द्वोकर उनकी श्रोर खिच आई | 
उनके उस मौन प्रभाव का इतना महस्व था कि आन, अ्रगस्त्य, 
वाल्मी,क, सुतक्ष्स, शरभग प्रभृति बड़े बड़े महात्मा भी उनके आगे 
नतमस्तक हो गये | आया श्रौर श्रनायों को इस प्रकार दशोभूत कर 
लेने वाले राम ने अपने लिये कभी कोई स्वाथ भावना नहीं रखी | न 
तो उन्होंने विलास चाह्य न वैभव न सर्म्पत्ति न राज्य | न तो ऐश्वर्य- 
सिद्ध की ओर ही उनका विचार गया न 3भुत्व-प्रख्याति की ओर | 
उन्होंने कभी यह भी नहीं चाह्य कि दो चार पिट्टू ( प्ृष् पोपक ) उनके 
स्ववसेवक से बन कर उनके साथ रहा करे । उन्होंने जहाँ तक बन पड़ा 
युद्ध एकदम बचाए। फिर भी जब उन्हें बालि ओर रावण सर्राखे 
वैमवशाली चक्रवर्तियों का ठहर करना ही पड़ा तब उस काल की नीति 
के अनुतार उनका रास्य इड़प लेने के बजाय उन्हीं के भाइयों को 
उन्होंने वे राज्य दे दिये | साम्राज्यविस्तार की कूटिनीति का परित्याग 
करते हुए भी उन्होंने अपनी शक्ति अपने शील और श्रपने तौह्यद॑ 
भाव से जिस तरह अखिल भारत और भारत द्ौ क्यों, कहना चा।हये 
कि अखिल जगतू--के हृदय पर अपना अविनश्वर साम्राज्य स्थापित 
कर लिया है वह देखने और अश्रनुभव करने की वस्तु हैं | 
मर्यादापुरुषोत्तम रामचन्द्र जी को जिस प्रकार अपने शील और 
सौंदर्य का पता था उसी प्रकार अपनी शक्ति का भी पता था | वे जानते 
थे कि वे समाजपुरुष के सेवक ह्वी नहीं शासक भो हैं| जैसे शरोररक्षा 
के लिये फोड़े का चीरना और शस्यराशि की बृद्धि के लिये घास फूल 
का उखाड़ना अनिवाय है वैसे ही मारतवष की रक्षा और रुद्मावों को 
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बृद्धि के लिये रावणराज्य का विध्वंस श्रनिवायय था | राम ने इसीलिये 
भुजा उठाकर प्रतिज्ञा की थी कि वे मह्दी को निशिचरह्दीन कर देगे-- 
ऐसे मनुन्यों के प्राव से हीन कर देंगे नो जीवकोटि में दी गई परिभाषा 
के अनुठार निशाचर कहलाते हैं। यदि वे मनुष्य सुधर जायें तो 
विभीषय के श्रनुयायियों की तरह मज़े में राज्यतुख भोगे। यदि हृठ- 
पूरक झ्राततायोी और श्रत्याचारी दी बने रहना चाहें तो चाहे ज्नी हों 
चाहे पुरुष, वे ताड़का और खरदूषणादि की तरह अपने इत्यों का 
मज़ा चलें। जगत्‌ में व्यवस्था कौ स्थापना के लिये राजा ईश्वर का 
प्रतिनिधि माना जाता है | यदि वह अपनी शासनप्रक्रिया में कर्तव्य की 
प्रेरणा से, न कि किसी विद्वेषभाव से, अत्याचारी के विषेले दाँत उखाड़ 
देता है, जगत्‌ का सर्वशव अद्वित करने वाली केंटीलो और विषेली वेलों 
का समूल उन्मूलन कर देता है, तो जगद्रक्षा के नाते यह भी उसका 
अहिसा धर्म ही माना जायगा । मर्यादापुरुषोत्तम राम ने ऐसे हो धर्मभाव 
से प्रेरित होकर रावण और बालि का वध किया था| 

परमकूठनी तिश्ञ राबण आतानी से नहीं पछाड़ा जा तकता था। 
यदि उसे राम की पूरी शक्ति का पहिले ही से पता होता तो वह उनसे 
लड़ता ही नहीं या अन्य आर्य नरेशों अथवा भारतवासी अनाय नरेशों 
ही को उनके विरुद्ध उकसाकर दूर से तमाशा देखने की भी पहले 
कोशिश कर लेता | विधिविधान कुछ ऐसा था कि रावण पूरी परिस्थिति 
का अध्ययन भी न कर पाया था कि दूपंणखा ने छेड़छाड़ प्रारंभ करा 
ही दी। स्वैरिणी दूपणला को अनाय नरेश तो किसी प्रकार का दरइ 
देते ही न थे और प्रजा में इतनी शक्ति नहीं थी कि वह एक प्रबल 
सम्राद्‌ की भगिनी का मानमर्दन कर सके । इसौलिये पड़ोती नरेश की 
हैसियत से राम का परम कर्तव्य था कि थे उस श्रत्याचारिणो को 
दण्ड दें | नरेश न रही तो एक सामान्य प्रजा की हैतियत से सी उन्हें 
यह अधिकार था कि ये आ्ततायी के रुन्युख आत्मरक्षा के उपायों से 


हुंलवी के राम श्र 


काम लें। दूपंयणखा न बातों से माननेवाली थी न लातों से | वह तो 
कामान्ध होकर कभी राम के पात कभी लक्ष्मण के पास कभी फिर राम 
के पास दौड़ दौड़कर जब अपनी इच्छा की विफलता देखने लगी तब 
भूखी बाधिन की तरद्द सीता जी ही को साफ़ कर देने के इरादे से उस 
और भापट रही थी। ऐप़ी स्वैरिणों न तो किसी की बातें सुन तकती है 
श्रौर न अपनी कुलमर्यादा की लज्जा का ही उसे कुछ ध्यान होता है । 
इसलिये उसके कान श्रौर नाक काट लेना ही उसके लिये परम उचित दए्ड 
उम्रका गया। स्वैरियी ज्ञी की नाक तो आजदिन तक कटा करती है। 
इसलिये राम ने यदि उसे इस प्रकार दरड दिलाकर केवल विरूप करा दिया 
तो अपनी दुरदर्शिता दी दिखाई श्रत्यथा उस समय के नियमानुसार ऐसी 
आततायिनी स्वैरिणी का वध भी कर दिया जाता तो कोई बुरा न मानता |& 
इस दूरद्शिता ने अपना श्रभीष्ट फल दिखाया भी | सबसे पहिले तो 
खरदूषण ही उस स्वैरिणी का अनुचित पक्ष लेकर मैदान मे उत्तर आये 
और राम से लड़कर उन्होंने खूब मेंह की खाई। फिर रावण को भी 
अपने गौरव की रक्षा के लिये राम से छेड़-छाड़ करनी ही पड़ी | यदि 
वह खरदूपण के वध पर भी यूपंणखा का पक्ष न करता तो भारतीय 
अनायों की जनतामनोइति के आगे निःसन्देह अरनी प्रतिष्ठा खो 
बैठता | इसलिए वह सृ५णुखा के अपमान (१) का बदला तो श्रवश्य 
लेना चाहता था परन्तु खदूखण का वध करने वाले वीर से उसी के 
देश भारतवर्ष में आकर मोरचा नहीं लेना चाहता था | इसीलिए उसने 
नारौहरण की तरकीब निकाली | अपनी इसी चाल में उसने धोखा 
खाया और अन्त तक इस उलभन में फसता ही चला गया। वह 


&न जाने क्यों मिश्र चन्धुओं ने लिखा है कि सूप॑णखा का विरुप- 
करण एक ऐसा आउ्ेपयोग्य कृत्य है जिसका समन किसी प्रकार नहीं हो 
सकता । सुधा, चैशाख ३०३ ( चु० सं० ) पृष्ठ ४४० । 
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शायद जानता या क्रि रामचन्द्र जी अकेले आकर सुहृढ लड्ढा को कोई 
क्षति पहुँचावें यह तो श्रउ्भव्र ही है श्रौर यदि वे सेना एकत्र करके 
थ्राये तो उसका मित्र बालि पहिले ही उन्हें रोड़ेगा ओर इस प्रकार 
उसे ( रावण को ) सजग हो जाने का पूरा अवसर दे देगा | इसके बाद 
थदि राम लह्ढा के किनारे पहुँच भी गये तो श्रासानी से जीत लिए 
जावेंगे और यदि वे वहाँ तक न थ्राये यान जा सके तब तो जनक 
राज कुल से सम्बन्धस्थापन की पुरानी भावना को चरिताथ होने का 
अनायास अवसर मिल जावेगा | भ्रीयमचन्द्र जी ने भी शायद अपनी 
दूरदशिता से रावण की यह विचारप्रयानी प्मक ली थी इसौलिए 
घटनाचक्र की श्रनुकूलता होते ही उन्होंने वालि को ग्रिना किसी 
आडम्बर के उखाड़ फेंका | जब यह निश्चित था क्रि श्रपने ही छोटे 
भाई की छ्ली का हरण करने वाला वालि केवल स्भीहरण का मामला 
लेकर श्रपने पुराने मित्र रावण से न तो शन्नता ही कर सकता था श्रौर 
न राज्यनिर्वासित एकाकी राम की सहायता ही में मन लगा सकता था 
तब धर्म युद्ध के लिए उसे ललकारने में लाभ ही क्या था | यदि राम 
श्रौर बालि का खुला हुआ युद्ध हुआ होता तो अगरद जम्बवान्‌ श्रा्दि 
के समान उद्दीरों को ठीक उसी प्रकार वालि की सहायता करनी पड़ती , 
जैसी भीष्म द्ोण आदि ने दुर्योधन कौ की थी। रामचन्द्र को ऐसे 
सद्दीरों का वध अ्भीष्ट न था। यदि बालि बन्दी भी दोता तो भी श्ग- 
दादि का युद्ध अनिवारय रहता | बालि का जीवन भारतीय शान्ति के 
लिए कण्टक रूप था | ग्रतएव जब्र उठ जीवन का श्रन्त अ्रवश्यंभावी 
था तब वह सन्मुख समर में मारा गया तो क्या अथवा एकाएक उखाड़ 
फेंका गया तो क्या--बात एक ही थी | श्राजकल की सरकार भी नामी 
डकेत के लिए दोनों प्रकार के दरड की व्यवस्था करती है। यदि वह 
पकड़ा गया और बाक़ायदा भदालती काररवाइयों से होता हुआ फॉर 
पर लटकाया गया तो मी ठीक और यदि किसी भी नागरिक द्वारा 


तुलसौं के राम १६७ 


एकदम गोली से उड़ा दिया गया तो भी ठीक। ऐसे डकैत को मार 
डालने वाला भी उसी प्रकार पुरस्कार योग्य समभा जाता है जिस 
प्रकार उसको पकड़ने वाला | & 

रामचरित के इतिहास को हमने जिस दृष्टिकोण से देखने और 
दिखाने की चेष्टा की है उसके अतिरिक्त और कोई दृष्टिकोण ही नहीं 
है | यह हमारा कहना नहीं है । नरचरित्र आख़िर नरचरित्र ही है। 
उसमें कुछ अपूर्णताओं अथवा आ्षेप योग्य बातों का भी मिल जाना 
स्वाभाविक है। परन्तु यदि हम भक्त की दृष्टि से उस चरित्र का 
अध्ययन करना चाहते हैँ तो हमें चाहिए कि बक़ोल महात्मा गाधी के 
“यह विश्वास रखकर कि रामादि कभी छुल नहीं कर सकते हम पूर्ण 
पुरुष का ही ध्यान करें? ( धमेपय ० ६६ ) इसीलिये गोल्वामी जी ने 
कहा है-- 


चरित राम के सगुन॒ भवानी । तरक्ि न जाहि बुद्धि बत्ष बानी ॥ 
अस बिचारि जे तग्य विरायी | रामहि भजहि तक सब स्यागी ॥ 
ध्ण्प्श्से८ 
नियुन रूप सुलभ अति सगुन जान नि कोह। 
घुगम अ्रयम नाना चरित सुनि सुनि सन अस दोइ ॥ , 
४8७९-२४, २९ 


& सुराकार राम के सम्बन्ध में तो बालिवध, शम्बूकवध, सूर्पणखा- 
विरुपकरण आदि कौ बात और भी अधिक निर्दोष हो जाती हैं । मक्ति 
ही जीव के ज्षिए एकान्त अभीष्ट है। जब बालि और शमस्बूक शीघ्र हो 
मुक्त कर दिये गये तब उनके ऊपर शत्याचार द्वी क्या ? सूपणखा का 
हृदय परिपक्ष न था इसलिए कामवासना का सहायक स्रोंदय उससे 
झल्ग कर लिया गया और वह साधना के दिए जीवित छोड़ दी गई | 


श्ष्ष तुलसीनदशन 


गोत्वामी जीने अपने राम से न तो सौतानिर्वासन कराया, न 
शम्बकबध कराया। उन्होंने अपने राम को वाल्मीकीय रामायण और 
अध्यात्म रामायण के राम से भी अधिक उत्दृष्ट चित्रित किया है | 
( देखिये मानसहस ) परन्तु फिर भी कुछ लोग उनके द्वारा चित्रित 
शमचरित्र में मी दोषोद्धावना कर ही देते हैं। उदाहरणाथ कुछ 
विद्वदूजनों ने सौताविरह के समय की उनकी इस उक्ति को कि:-- 


४"राखिय नारि जद॒पि उर माही । युवती सास्त्र तृपति बस नाहीं ?॥ 
३२१-१६ 


एकदम दूषित ठहराया है।& बहुत धभव है कि इतने बड़े ग्रंथ 
रामचरितमानस में एक आध ऐसे शड्डास्पद प्रसंग निकल श्रावे परन्ठु 
यह भी बहुत संभव है कि ऐसे प्रसज्ञों के सम्बन्ध की शंकाएँ दी निर्मल 
हों। उदाहरणार्थ ऊपरवाली उक्ति ही का प्रसज्ग देखिये। ख्रियाँ दुश- 
रित्रा होती हैँ इत भावना को अपने हृदय में जमाकर यदि ऊपरवाली 
पंक्ति पठी जायगी तो निश्चय ही यह अ्रथ निकलेगा कि हज़ार हज़ार 
संरक्षण रहते हुए भी आधम्विर सीता जी दूसरे के साथ भाग निकलीं ! 
यह श्र कितना भोंडा और प्रसद्ध के कितने विरुद्ध होगा इसके कहने 
की कोई आवश्यकता नहीं । यदि इस पंक्ति का यही प्रकृत अ्रथ है तो 
निश्चय यह उक्ति दूषित है। परन्तु यदि पूर्वोक्त म बना के बदले “ज्तनरियाँ 
अपनी भावप्रवशता के कारण मर्यादा का भी श्रतिक्रम कर जाती हैं,” 
इस प्रकार को भावना को अपने हृदय में जमाकर वह पंक्ति पढ़ी जाय 
तो उक्ति में किसी प्रकार का दूषण नहीं आने पाता । भावप्रवण नारी 
स्वभाव से ही धर्मेशील् रहती है। अ्रतिथिसेवा रूपी घार्मिक भावना से 


& देखिये श्रीश्यमसुन्द्रदास और बद्थ्वाल महोदय का अन्य 
'वोश्वामी तुब्सीदास”' पृष्ठ १४२ । 


तुलसी फै राम १६९ 


प्रेरित होकर सीता जी के नारीहृदय ने लक्ष्मण जी की बांघी हुईं मर्यादा 
की भी परवाह नहीं की और परिणाम में इतना बडा ंकट छुला लिया | 
सम्भत्र है, इसीलिये गोस्वामी जी ने “शास्त्रे छुपे च युवतोौ च कुतो 
वशित्व” वाली पुरानी उक्ति को नयी बनाकर राम के मुख से प्रकट 
कराया हो। 

जो कुछ हो, इतना तो निश्चय है कि जिस ज़माने में रेल तार अख़- 
बार आदि कुछ न थे, जिस समय आर्य लोगों के कतव्यक्षेत्र की सीमा 
आर्यात्रत ( उत्तरी भारत ) तक ही सीमित थी, निस दिन थाय॑ उंस्कृति 
के विध्वस में न केवल कतिपय अनाय वरन्‌ अनेक क्षत्रिय नरेश भी 
दत्तचित्त थे, उस ज़माने में जिन महापुरुष ने एकाकी पदचारी रहते 
हुए भी समग्र भारतवर्ष, को इस प्रकार सुश्य खलित कर दिया कि आज 
तक भी उनके आदशश राज्य की गाथा गाई जा रही है, उन्हें यदि कोई 
अपना आराध्य मान रहा है तो क्या बुरा कर रहा है | 

जो ब्रह्म वास्तव में निगु ण है उसे सगुण मानना, साकार (व्यक्तित्व- 
वानू सुराकार) मानना, तथा अवबतारी ( नराकार ) मानना भक्त 
की भावना की बात है | सगुणता, व्यक्तित्मयी साकारता और अवतार 
की तिद्धि कोरी तकंप्रणाली पर नहीं की जा सकती | इसके लिये तो 
भ्रद्धा का सह्दारा लेना ही पड़ता है। पावंती ने निगुण ब्रह्म के साथ 
छुरकार रूप ( विष्णु ) को तो मान लिया ( यद्यपि वह सुराकार रूप 
उनका परम आराध्य न था ) परन्तु नराकार राम ( अ्रवतार ) के 
विधय में तक करने लगीं ।& उत्तर में शकर जीने तक से उनका 


# ब्रह्म जो व्यापक विरत अ्ज अकल् पनीह अभेद । 

सोकि देह घर होइ नर जाहि न जानत बेद ॥ 
बिसस्‍्नु जो सुरहित वर तनु घारी | सोड सरवग्य जथा त्रिपुरारी ॥ 
खोजइ स्रो कि अग्य इव नारी | ग्याव घाम द्रीपति असुरारी ॥ 
२३-१४ से१७ 


१७० दुलतौ-दर्शन 


: समाधान न कर के श्रद्धा ही का पाठ पढाना प्रारभ क्रिया | शकराचाय 
से बढ़कर शायद ही कोई दूसरा विचारक अ्रयवा तारिक हुआ हो। 
वे भी;-- 

यधपि साकारोड्यं तथेकदेशोव भाति बदुनाथः । 
सर्वगतः सर्वात्ता तथाप्ययं सच्चिदाननदः ॥ 

( प्रयोधसुधाकर, २०० ) 
कहकर हृदय की श्रद्धा ही को उकसाने की चेष्टा कर रहे हैं न कि तक 
को | इस सम्बन्ध में तक का काम केवल इतना ही है कि वह निराकार, 
छुराकार और नराकार आराध्य का इस प्रकार सामाझस्य कर दे कि 
श्रद्धा और भी पुष्ठ होकर परम विश्वांस का रूप धारण कर ले | भक्त 
दृद्य के लिए तक का इतना ही सहारा वाह्ुनीय ई | 

आराध्य को समुय साकार और अवतारी मानने का प्रधान कारण 
है भक्त का दृदय । वह पूरदास के कथनानुतार “रूप रेख गुन जाति 
जुगुति बिनु नरालम्ब मन चक्रित धावे ।” इसलिये “अविगत गति 
कछु कदत ने आबे! कहता हुआ निग ण की ओर झुक ही नहों 
सकता | गाता ने भी अव्यक्तोपासना को क्लेशकर ही कहा हैं। बढ़े 
बढ़े निगु यी सन्‍्त भी अपने “लाल” की “लार्ली” देखा करते श्र 
उधम “लाल” हुआ करते हैं। & यह लालो आराध्य का गुण नहीं वो 
क्या है | कई लोग उसके सिंहयतन अथवा न्यायायन की कव्पना करके 
उस पर उसके ज्योतिर्मय रूप की ऋलक देखते हैं | यह ज्योति उसका 
गुण नहीं तो श्रौर क्या है ! कु लाग उसकी दिव्य देह तक को बात 
तो मान लेते दे परन्तु उसके अवतार की बात पर उन्हें विश्वास 
नहीं होता । यह भी साधक के दृदय की भावना की बात है । जो लोग 





छल्ालो मेरे जाल की कित देख तित लाल | 
बाली देखन में गई में भी होगई ज्ञात ॥ कबीर !! 


तुलसी के रास १७१ 


उसके श्रवतार की वात भी पूर्ण विश्वाउ के साथ मान लेते हूँ वे भी 
कोई अनौचित्य नहीं कर रहे हैँ क्‍यों कि ब्रह्म कौ सगुणता में जिस 
प्रकार का तथ्याश है उसी प्रकार उसकी ताकारता में भी और उसी 
प्रकार उसके अवतार में भी है । 
नराकार अथवा सुराकार रूप में ब्रक्मत्त के दर्शन की आकाक्षा 
रखना किसी प्रकार अनुचित नहीं क्योंकि निराकार ब्रह्म को सुराकार 
अथवा नंराक्रार मानना यदि भ्रम भी हो तो वह रस्सी में सपंदर्शन के 
भ्रम के समान नहीं वरन्‌ सुब॒ण मे आभूषण दशन के भ्रम के समान 
है| यह भ्रम मूल वस्तु से अभिन्न है इसलिये वह तत्वप्राप्ति मं सहायक 
हो होगा । अ्रद्देव वेदान्तवादी भी इसलिये परमात्मा के उुगुण अवतार 
को “अनध्यस्त विव्त” कह कर संग्राह्म ही बताते हैं।& ब्रह्म स्वतः 
अबतारी बनता है अथवा भक्तों की भावना उसका विशिष्ठ रूप 
& इस सम्बन्ध में “कल्याण” तोसरे भाग की ग्यारहवीं संत्या के 
१००२ पृष्ठ पर औरामचन्द्र कृष्ण का मत का लेख देखा जावे) वे कहते 
हैं “बेदान्त शास्र ने आरंभवाद या परिणामवाद का खंडन करके विवत॑- 
वाद को स्वीकार किया है। रज्जु में सप॑ का अध्यास, सौप में रजत का 
भ्रध्यास, सूच किरणों में सुगजल कला अध्यास आदि विवत्तंवाद के दृष्टान्त 
हैं। इनमें मूल अधिष्ठान पर मिथ्या ही अधिध्वान होने के कारण अधिष्टान 
का ज्ञान लोप हो जाता है इसलिये श्री गुलाबराव महाराज इसका नाम, 
पशध्यस्त विवत! रखते हैं। परन्तु साने में गहने का अध्यास होने से 
रज्जुसप की भांति भ्रधिष्ठान ज्ञान का क्लोप नहीं होता। स्वयणंत्व के ज्ञान 
के साथ ही अ्र्नंार का भास होता है इसलिये इसका नाम “अझनध्यस्त 
बिवत॑” है । इसी इृष्टान्तर के अनुसार सगुण अवतार सें मूल के अद्यत्व- 
ज्ञान का ल्ोप नहीं होता | अतएवं सगुण अवतार परमात्मा का अध्यास्त 
विवत? है, पेस़ा कहते हैं। यद परिभाषा सोचने समस्तने योग्य है ।? 
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रच लेती है या विशिष्ट व्यक्ति में उसके अवतार की बात मान लेती 
है, इन दोनों बातों का श्र्थ, भक्त के हृदय के लिये, एक ही बराबर 
है। वह तत्वविवेचक शुष्क ज्ञानी नहीं जो इस ऊहापोह में व्यस्त रहा 
करे | वह तो श्रद्धालु भक्त है | वह तो आम का रस चखना चाहता है 
उसके दक्ष की शाखाओं के ऊद्दापोह्द में अपना जीवन नहीं खपा देना 
चाहता | 

उपयु क्त विवेचन को श्रपने हृदय में घारण करके गोस्वामी जी 
की इन निम्नलिखित पंक्तियों पर विचार किया जावे--- 


झगुन सगुन दुइ ब्रद्धा प्रुपा। भ्रकथ भ्रगाघ झनादि अ्नूपा ॥ 


६६०३ 
अगुन अल्लेख अमान एक रस | रास सगुन भये भगत प्रेमबस ॥ 
२२९९-६३ 


सगुनहिं अगुनहि नहि कछु भेदा । गरावहि मुनि पुरान घुध बेदा ॥ 
अगन अरूप अलख अ्रज जोई । भगत प्रमबस सगुन सो होईं ॥ 
जो गन रद्धित सगन सोइ कैसे । जलु हिम उपल् विज्ञग नहीं जैसे ॥ 
३-९ से ७ 
जाके हृदय सगति जस प्रोती । प्रभु तह प्रगट सदा तेद्दि रीती ॥ 
७-२३ 
निरद के रही भावना जैसी। प्रभु सूरति देखी तिस्द्व तैसी॥ 
१३६२-२२ 
ज्ेहि पूचुहुँ सोइ मुनि अस फहई । ईश्वर सवभुतमय भहई ॥ 
निर्गुन मत नही मोहिं सुद्दाह | सगुन अद्य रति उर भ्रधिकाई ॥ 
४३६३-१६, २० 
जे ब्रद्ा भ्रजमप्ेतमनुभवगम्य मन पर ध्यावहीं, 
ते कद्नहु जानहु नाथ इस तव सगुन जस नित ग्राचहों । 
४४५३-१३, १ ४ 
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जे जानहि ते जानहु स्वामी । सगुन॒ अंगुन उर भन्तरजामी ॥ 

जो कोसलपति राजिव नयना । करठड सो राम हृदय मस अयना ॥ 
३०६-२१, २२ 

कोड अक्ष निगुंन ध्याव, भव्यक्त जेहि स्र्‌ति गाव | 
मोदि भाव कोसक्ष सूप, औराम सगुत स्वरूप ॥॥ 

४३३०२२, २३ 

विचार, भाव और क्रिया के अनुसार जीवों कौ तीन ही भावनाएं, 

रहा करती हैं--आध्यात्मिक, आधिदैविक ओर आ्रधिभौतिक । श्राध्या- 
त्मिक भावनावाला आराधक अपने आराध्य के निराकार भाव ही पर 
विशेष ज़ोर देगा। आधिदेविक भावनावाला आराधक उनके सुराकर 
भाव पर विशेष ज़ोर देगा। आधिभौतिक सावनावाले आराधक को 
उनके नराकार भाव ही की ओर विशेष रुचि होगी। ज्ञानीभक्त तौ 
सर्वान्तर्यामी की श्रोर भुकेंगे, संतारी भक्त पूर्ण पुरुष (267९८६ प्रशा) 
की लीलाओं के आगे ही नतमस्तक होंगे और भावुक भक्त परमात्मा का 
एक इष्टदेव के रूप से--एक सुराकार से--चिन्तन करने में ही सनन्‍्तोष 
मानेंगे । इसीलिये सवंजनकत्याणकारी भक्ति-शास््र में एक परमात्मा का 
यह जैतभाव व्यक्त किया गया है ।& इनमें यदि एक भी भाव शियिल 
कर दिया जाय तो आराध्य अपूर्य ही कहावेगा | निराकार भाव उड़ा 
दिया जाय तो मनोनुकूल इष्टदेव-विग्नहों की अनेकता के कारण भक्तलोग 
आपस में सदैव लड़ते ही रहें | सुराकार भाव उड़ा दिया जाय तो 
भावुक द्ृदय की कभी तृप्ति ही न हो। कभी यह जान ही न पड़े कि 
परमात्मा हमारा सहायक और हमारे साथ है। नराकार भाव उड़ा दिया 


& ईंसाइयों की “होली ट्रिनिटी!” पर यदि इस दृष्टि से विचार किया 
जाय तो हम समझते हैं कि विचारकों को कुछ नया आनन्द सिद्धने कौ 
स्रो स्रम्भावना है । 
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जाय तो भगवान्‌ की इतिहासछिद्ध लौलाशं के अभाव में न तो स्व- 
साधारण में उसकी श्रोर विश्वास ही की बृद्धि हो, न उसके साथ कोई 
ब्रात्मीयता का ही भाव जाग्रत्‌ हो ओर न उसकी शोर से कोई आशा 
ही का तचार हो | भारत का एक अपड़ श्रनाय॑ जानता है कि राम 
उसके पूर्वजों के साथ भ्राद्ृत्व स्थापित करके उन्हें तार छुके थे; तब 
क्या वे उसे न तार सकेंगे ! वह जानता है कि अ्रमुक वस्तु श्रथवा 
अमुक आ्राचरण राम को प्रिय ये और शअ्रमुक बाते उन्हें झाप्रय थों। 
तब्र क्या उनकी कृपा पाने के लिये उसे भी तदनुकूल आचरण नहीं 
रखंने चाहिये? परमात्मा का नराकर भाव उड़ा देने से ये सब बाते 
कहाँ मिलेगी ! जो लोग अवतारबादी नहीं है उनके यहाँ धर्म-प्रचारकों 
को हा नराकार आराध्य का वह उच्च स्थान दे दिया गया है ओर 
इस प्रकार धर्मप्रचारक ही या तो ईश्वर के अ्रवतार बन बैठे या उतकी 
महिमा के सम्बन्ध में लीलाएं विस्तारित करने वाले उसके पुश्न उसके 
विशिष्ट दूत या ऐसे हा और कुछ कहाने लगे | नराकार आराध्य को 
चाहे निराकार आराध्य का विशिष्ट उम्रन्धी समझा जाय, चाहे प्रतिरूप, 
बात एक ही है। नराकार श्राराध्य की आराध्यता जब तक स्थिर है 
तब तक आराध्य के इस त्रेत भाव पर कोई अंगुलिनिर्देश नहीं कर 
सकता | 

विचारदृष्टि से जो निगु ण॒ था, भावदृष्टि से वही सगुण बन गया। 
जो श्रव्यक्त था वह भक्तों के हित के लिये व्यक्त कह जाने लगा | 
श्रव्यक्त के सब विशिष्ट विशेषण मूतिमन्त से होकर उस व्यक्तितवान्‌ 
परमात्मा में प्रत्यक्ष विराजने लगे | विष्णु के सम्बन्ध मं तो सब कलना 
ही कल्पना--कला ही कला--थी परन्तु उनके नराकार श्रवतारों के 
सम्बन्ध में तो नास, रूप, लीला, धाम चारों का प्रत्यक्ष आधार विद्यमान्‌ 
था। इसलिये विचारशील भक्तों ने ऐसे शअ्रवतारों के नामों की व्युतमति 
करके, उनके रूप को विषूपु के रूप से मी अधिक रहस्यमय समभकाकर 
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उनकी लौलाओं का आधिदेविक और श्राध्यात्सिक विवेचन करके तथा 
उनके भौतिक धामों के अनुछार उनके दिव्य घाम को चर्चा करके 
नराकार आराध्य, सुराकर श्राराध्य और निराकार आराध्य में सामझस्य 
स्थापित करने की चेष्ट की है। दाशरथि रघुनन्दन के नाम, रूप, 
लौला और धाम के रहस्य भी इसी प्रकार समक्काये गये हैं। उनके 

नामों में प्रधान प्रचलित नाम था रामनाम | व्युत्नति के हिसाब से इस 
छोटे से नाम में बड़े बढ़े श्र सन्निहित हैं । इन श्रथों की कुछ चर्चा 
“भ्रक्ति के साधन” शीर्षक परिच्छेद में आने वाली है| इसलिये यहाँ 
इतना ही बता देना पर्याप्त है कि यह नाम नराकार आराध्य का 
प्रचलित नाम ही नहीं है वरन्‌ निराकार निगु न ४ का समक्रक्ष और 
सुराकर परमात्मा के सब नामों में श्रेष्ठ हे । अब दाशरथि राम के रूप 
की बात देखिये। उनके कोटि मनोजों को लज्जित करनेबाला कमनीय 
कल्षेवर, घनश्याम वर्ण ओर पीतपट तो विष्णुविग्नह के बराबर ही 
निराकार के अनन्त सौंदर्य, अनन्त गाभीय और अनन्य शरण्यत्व को 
प्रकट कर रहा है । यदि राम में कुछ विशेषता है तो यही कि वे 
चतुभुज के बदले द्विभुज और शख, चक्र, गदा, पद्म, के बदले शर- 
चापधारी हैं | सृष्टि स्थित और प्रल्य के लक्षण तो परमात्मा के तठस्थ 
लक्षण कहे जाते हैं, उनका स्वरूपलक्षण है उनका सच्चिदानन्दत्व | 
इसलिये सृष्टि, स्थिति, प्रलय के शुणों को लक्षित करानेवाला “निज 
आयुध” धारी चतुभु ज रूप, परमात्मा का गौण रूप ही हुआ | उधर 
रामविग्रह की यह खूबी है कि उसमें सच्चिदानन्द का रूपक पूरी तरह 
बँध जाता है। कामुक कर्म का अथवा शक्ति या सत्‌ का द्योतक है 
क्योंकि वह क्षत्रियों का विशेष चिन्ह | बाण ज्ञान अथवा चितू का द्योतक 
है क्योंकि शान के समान उसका भी सर्वत्र प्रवेश है और वह भी अपने लक्ष्य 
पर उसी प्रकार सलग्न हो सकता है । राम के रूप का माधुय ही आनन्दविग्रह 
है। शर-चापघर राम के इस सब्चिदानन्दत्व पर लो लगाने वाले सुतीक्षण 
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उन्हीं राम के चतुभ्नुज रूप को देखकर एकदम व्याकुल हो उठे ये |& 
यह हुआ रूप के सामझस्य का हाल | राम की लीलाश्ों का रहस्य तो 
पहिले द्वी बता दिया गया है। मानवी लीलाएँ होते हुए भी वे निराकार 
( रुगुण ) परमात्मा के विशिष्ट दिव्य शुणों को प्रकट करने वाली और 
छुराकार परमात्मा की ओर भक्तों को विशेष आकृष्ट करनेवाली बन गई 
हैं। श्रव रही धाम की बात । सो यद्याप “लोक बिसोक बना बसाये” 

(१३-५४ ) में गोत्वामी जी ने यह ध्वनित कर दिया है कि राम ने एक 


& गोस्वामी जी ने राम के शरचापधर द्विभुत्न किशोररूप का ही 
यद्यपि विशेष ध्याव किया है तथापि भक्तों की भावना के भचुसार उन्होंने 
कहीं इनके बात्करूप का, कहीं शक्तिसंयुक्त रूप का, कहीं शक्ति और 
अशसंयुक्त ( सीता और जच्मण ) रूप का श्रौर कहीं सखावेध्टित रूप का 
भी ध्यान क़िखा है । रामरहस्योपनिषद्‌ में राम की निविश्ञ पूजा के लिये 
सखावेष्टि रूप की आवश्यकता बताई गई है। गोस्वामी जी ने सखावेष्ठित 
रूप की पदिज्ली झांकी सुवेल शैल पर और दूसरी सिंहासनारोहण के 
समय दिखा दो है। “रास वाम दिति जानकी लखन दाहिनी भोर” 
वाज्ञा ध्यान अनेक इष्टियों से बहुत प्रशस्त है। राम विष्णु हैं, लच्मण 
महाकाक शिव हैं क्योंकि वे काक्नानलसंचारकारी संकप॑ण के अवतार हैं 
और सीता मूल्नप्रकृति मद्ाभया का भवतार होने के कारण ( देखिये 
सीतोपनिपदू ) छजनशक्तिसम्पन्न शह्मा का अतिरूप हैं। फिर, राम 
निगुण ब्रह्म हैं ( क्‍योंकि उनमें सब रंगों का लय है ) कचमण सगुण 
ग्रद्म हैं ( क्योंकि उनके उज्ज्वल घणं में सब रंग विकसित हैं ) और सीता 
वह मायाशक्ति हैं जो सगुय और निगुण के बीच व्यवधान रूप से रह- 
कर भी निशुण की भ्रद्ञाअयिशी हैं। विशिष्याद्वेत के सत से चिदचिदृ- 
विशिष्ट इंश्वर द्वी परम आराध्य है। सो इस मांकी में लक्मण हुए चित्‌ 
(जीव ) और स्रीदा हुई भच्वि ( जाया ) । इन दोनों से विशिष्ट राम 
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शोकहीन निज घाम बनाकर उसमें अपनी ठद्व॒ प्रजा को बता दिया था 
तथापि उन्हें यह अभीष्ट न था कि वे विष्णु, नारायण अयव्रा रृष्ण से 
अपने राम को प्रयक्‌ होने दें। इसलिये वैकुएठ. क्षीस्सागर अथवा 
गोलोक ( या बृन्दावन ) को तरह साकेत का भिन्न रुप से लम्बा चौड़ा 
वर्णन न करके उन्होंने श्रोताओं को भ्रम में पड़ने से बचा लिया है। 
उन्होंने तो साकेत का नाम तक नहीं लिया। यदि उनके लोक की बात 
जाननी हो तो उनके द्वारा शासित अयोध्या का हाल पढ़ लिया जावे | 
वहाँ “नहिं भय शोक न रोग? था। “श्रलप मृत्यु नहिं कदनिहुँ पीर? 
ही वहाँ की सामान्य अवस्था थी। वहाँ के लोग “उबर सुन्दर सब 
विदज शरीरा” थे | भगवान्‌ राम जब कि इस भारत में अब भी विद्य- 
मान हैं तव उनके लिये किसी विशिष्ट लोक की चर्चा करने से ज्ञाभ ही 
हुए ईश्वर । इसलिये विशिष्दद्वेत सम्प्रदाय के राममक्तों के लिये तो यही 
माँकी परम प्रशस्त है । द्वेताह्वेत विचारदाल्ले भक्त युगल सरकार ( शक्ति- 
संयुक्त रूप ) का भेदाभेद बताते हुए गोस्वामी जो के“गिरा अर्थ जल 
बीचि सम कहियत भिन्न न भिन्न” को सहत्व देते और सीतारासपद- 
चन्दना के लिये वही रांकी चुनते हैं | भद्देत वेदान्तियों को “बालक रूप 
राम कर ध्याना? ( ४६६७-२२ ) ही इष्ठ है क्योकि उनके सत में अह्म- 
तत्व अद्वेत हैं। वालकरूप हो सत्र रूपों का आदिमरूप है। वहाँ न हेता- 
द्वेत है न ढ्वंत है न न्रेंत है इसलिये वे ४ इच्टदेव म्रम बालक रामा” 
( ४७६-१७ ) को बात कहते हैं। गोस्वामी जी ने अपनी कथा शंकर 
और भुश्च डि से लो है। वे दोनों ही बालकऋरूप राम के डपासक थे। 
भोस्वासी ज्ञो ने भी इस मानस में शरचापधर राम के एकाकी रूप का 
और उनके एकाक्की नाम का हो विशेष ध्यान किया है | इसलिये आराष्य 
के रूप का पेसा वणंन सी यह सिद्ध कर रहा है कि गोस्वासी जो छ़ो 
भद्ठेत सिद्धान्त ही विशेष रूप से मान्य था! 
श्र 
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क्या है। जबकि "हरि व्यापक सरवत्त समाना” हैं तब फिर उन्हें 
“साकेत-विहारी” की सीमा में आबद्ध कर देना कहाँ तक युक्तिउगत 
है | इसलिये गोस्वामी जी ने धाम के विषय को अवध से लेकर वैकुरठ, 
क्षीरतागर श्रादि तक पहुँचाकर तथा साथ ही कहीं भी सौमावद्ध न 
करके नराकार आराध्य, सुराकार आराध्य और निराकार श्राराध्य में 
स्पष्ट तामझस्य दी स्थापित कर दिया है |& 

इन्द्रादि वैदिक देव एक तो तत्राचार के प्रभाव से छुद्र सिद्धियों 
के अधीश्वर कहे जाकर कामनाशील लोगों को चक्कर में डाल रहे थे, 
दूसरे वे स्वतः भोगायतनधारी बन कर विषयी जीवों कौ कोर्ड में परि- 


# गोस्वामी जी की ऐसी चेष्ठा रहते हुए भी रामदास गौड प्रख्ृति 
अनेकानेक विद्वानों ने वेकुणबासी, क्ौरशायी और साकेतबिहारी की 
अलग अलग सत्ता और उनके अलग अज़ग दामावतार माने हैं। 
जयरामदास दीन ने कहयाण में इस विषय का भ्रच्छा उत्तर दिया है 
( कल्याण भाग ९ सं० ९, ६ और १० ) गोस्वामी जी ने राम को विष्णु 

“का अवतार बताते हुए भी जो विष्यु से श्रेष्ठ कह्ठ दिया है, जान पढ़ता है 
कि उसी से जोगों ने समझ लिया कि मानस में अनेक दामों की कथाश्रों 
का सामझह्य है | जिस प्रकार राजा को शक्ति हो सेनापति के रूप में 
प्रकट हो कर जगदूरत्षा का भार अपने ऊपर लेती है और सिपाही उसी 
सेनापति से शक्ति पाकर श्रसाधुओं का दमन ओर साधुओं का सरत्ण 
किया करता है उसी प्रकार अह्य विष्णु और अवतार की कथा है। श्रव 
राजा यदि लीजावश स्वतः सिपाही का काये करने लगे तो वह अपने 
सिपाहीपन के कारण सेनापति का मातहत ( विष्णु का अवतार ) और 
अ्ने रजापन के कारण सेवापति का अकसर ( विष्णु का सुज़क और 
नियन्ता ) हो कहावेगा । राम इसी न्याय से विष्णु के अवतार भी हैं और 
विष्य के शासक भी । 
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गणित हो रहे ये, तीसरे उनके सम्बन्ध की लसौछाएँ मी ( जो पृवक्ञात 
में संसवत; रूपक थीं परन्तु परकाल में ऐतिहासिक घदनाएँ मानी जाने 
लगी, यथा, सरस्वती के पीछे ब्रह्मा का भागना, अहल्या के लिए इन्द्र 
का छुलनछजझ, गुरुपत्नी के साथ चन्द्र का तहवात आदि ) मानव समाज 
के लिये कोई अत्रच्छा आदश स्थापित करने वाली नहीं थीं; इसलिये 
गोल्वामी जी ने उन ठब की पूजा हटा दी। जिन देवताश्नों को उन्होंने 
सम्मान्य माना है उनमें श्रीकृष्ण भगवान्‌ हो ऐसे हैं जिनका चरित्र 
रामचरित्र के समान विशद है। परन्तु श्रीक्ृषष्णचरित्र दिद्धावस्ण का 
चरित्र होने के कारण उठ साधारण के लिए अनुक्रणाय नहीं कहा जा 
सकता | रामचरित में यह वात नहीं हैं। उठ चरित्र से आवालइद- 
बनिता सभी मनुष्य मनचाह्य ला उठा सकते हैं। वह चरिन्न-लोक- 
मर्चादा का संरक्षक है विधतक नहीं। ग।त्वार्मी जो ने अपने आराध्य 
के चरित्र का यह उज्वल पक्ष देखकर ही भारत में उनकी मक्ति के 
प्रचार का इतना प्रशस्त प्रयत्न किया है। 

तुलसीदास जी ने अपने राम को जैठा समझा है, यदि हर कोई 
अपने आराध्य का वैसा हीं रूप समझ जाव तब फिर कहना हाँ क्या 
है । इस प्रसुज्ञ मे एक कथा ध्यान देने योग्य है| कोई साबु गद्धा पार 
कर तुलसीदास जी से मिलने आया | लोटते समय नाव ने मिली तब 
तुलसीदास जी ने कद्या “राम का नाम लेकर तो लोग भवरागर पार कर 
जाते हैं फिर तुम कया उनके भरोसे यह नदी नहीं पर 
साथु राम राम कहता गज्जा में घुठ णड़ा परन्तु थोड़ी 
डूबने लगा ) तब गोस्वामी जी ने कहद्दा "भाई, ठुलतती 
वार दें ऐा कहते हुए जात्नो" | सादु ने ज्योंही ऐसा किया त्वोर्ड 
आसानी से पार हो गया | उसे उस सम्रव यह जानकर बड़ा आह्चवय 
हुआ कि उसके राम भिन्न हैं और तुरूदीदात के राम भिन्न | उसका 
यह आश्चय जान किसी महात्मा ने एक पत्पर देकर उचसे कद्या 
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जाओ बाज़ार में इसकी कोमत जाँच आओ” | ताधु गया। शाकवणिक 
ने उसे अनिच्छापूवक चार पैसे में माँगा, पंसारी ने एक रुपया क़ौमत 
थ्रॉकी, सुरर्शकार ने पंच दस रुपये देने चाहे और सच्चे जौइरी ने 
उसे श्रनमोल बताकर लाखों रुपये उस पर न्योंछावर कर देने चाहे । 
गोल्वामी जी के रामरूपी चिन्तामाण पर भवसांगर पार होने का 
मूल्य न्योद्ावर है। परन्तु उसी मणि को यदि कोई विषयी पुरुष 
शाकवरणिक बनकर ग्रहण करना चाहे तो शायद चार पैसे का भी 
लाभ न उठा उक्रेगा | सी विचार से कहा जाता ह कि प्रत्येक व्यक्ति 
के राम जुदा जुदा हैं और उसे उसके ही राम तार सकते हैं नक्ि 
दूसरे के | वास्तव में राम एक हो हैं | लोगों को मम के फेर के 
क्वारण ही अपने अपने राम की बात कहाँ जाती है | इसी दृष्टि से हम 
ने भी इस परिच्छेद में तुलठी के राम की चर्चा की है, वाल्मीकि के राम 
अथवा ऋलिदात के राम की नहीं। यदि कोई राम राम कहकर भी 
गोस्वामी जी की प्रतिज्ञा के अनुसार परम पावनता नहीं प्राप्त कर रद्दा 
है& तो दोप उसका है न क्रि गोस्वामी जी का क्‍योंकि वह अपने राम 
को उसी प्रकार नहीं पहिचान रहा है जैसा गोस्वामी जी ने पहिचाना था । 

गोल्वामी जी ने अपने राम का जो चित्र प्रकट किया है उसके 
सम्बन्ध में इम कुछ विद्वानों की सम्मतिया देकर यहद्द परिच्छेद समा 
करते हैं | 

साहित्याचाय प्रो० जनादन मिश्र एम० ए० लिखते ई--- 

/तुलसीदास के अगों में रामोपासना का श्रन्तित श्र्थात्‌ पूर्ण 
परिपक्य रूप देखने में आता है ।” पृष्ठ ३६ हिंदू उत्क्ृति श्रौर साहित्य 
की प्रस्तावना | 

हिन्दीविश्वकी पकार श्रीनरोन्द्रताय बसु भद्दोदय कहते हैं-- 


# राम कहृत पावन परम दोत भुवन विश्यात ॥ २४३१-३४ 
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५शुंकराचार्य के ब्रह्म को इन्होंने राम के नाम से प्रसिद्ध किया है |” 
विश्वक्रीष भाग ९ प्रृष्ठ ६८३ | 

अजमेर के डाक्टर जे० एम० मेकफी महोदय एम० ए.० पी० डी० 
का कहना है-- 

भारत जानता है कि “श्रीरामचन्द्र जी परब्रह्म के विशुद्धएमण अब- 
वार हैं |!” भूमिका । 

४हिन्दू धर्म में चारित्य और कारुण्य के प्रेमी श्रीरामचन्द्र जी का 
जो चित्र अक्रित किया गया है बैठा और किसी विभूति का नहीं |” 
घोड़श पृष्ठ | 

५श्रीरामचन्द्र जी स्वय तो मर्यादा-पुरुषोत्तम हैं ही और वह अपने 
भक्तों से भी ऐसा ही चाहते हैं |” धोड़श पृष्ठ सेण्ट्रल थीम | 

'गोत्वामी तुलसीदास की रचना में मनुष्यरूप मगवान्‌ का परमोश्च 
और सच्चा आध्यात्मिक स्वरूप पाया जाता है। भारतीय साहित्य में 
उनका नायक अपना सानी नहीं रखता |” पृष्ठ २५२ | & 


& देखिये “दि रामायव आराफ़ तुलपीदास और दि बाइवित आफ 
नादेन इन्डिया ।” 


परिच्छेद 
पश्मम परिच्छे 
पिरतिविवेक 

भक्तिठिद्वान्त को मत्ती माँति ठमभने के लिये कर्महिद्धान्त और 
ज्ञनठिद्धान्त का इुडु विस्तृत विषेचन आवश्यक्र है| इस लिए विरति- 
व्विक के छिद्धान्त वह कुछ वित्तार से लिखे जा रहे हैं। भक्ति के 
अतिरिक्त विरति ( वैगग्य ) और विवेक ( ज्ञान ) हीं वे दो प्रधान 
साधन ई जिनके द्वारा मनुष्य माया पर विजय प्रात करने क्री चेष्टा 
ऋरता है | इसलिये यद्यपि इस प्रिच्छेद में विशेषतया माया हींका 
बर्यन है तथापि हमने उस वणन के साथ विरतिविवेक्र पर भी कार्फ़ी 
ज़ोर देकर इसका शीपक “बिरतिविश्ेक” ही रख दिया है | 

ब्रक्ष और जीव “सदत सेबाती? हैं |आख़िर जीच ब्रह्म का श्रेश 
ही तो है | & इसलिये स्वमावतः ही वह अनन्त शक्तिमान्‌ श्रनन्त 
शानवान्‌ और अनन्त आनन्दमय दोना चाइता है | बह सच्चिदानन्द-- 
वह पूर्य॑त्व--दी उसका आ्रादर्श आराध्य ६। इसी अ्रदर्श की और 
उसका सहन स्नेह रद्दा करता है [7 इतना दोतें हुए भी बह इस 
झादर्श को सुगमतापूवक क्‍यों नहीं प्राप्त कर लेता ? 





ऋ#ब्रद्म जीव सम सदन संघादी | १२-३ 
ईश्वर घंस जीव अविवाती | चेतन अमत् सहन सुखरासी ॥ 
4 ' | ६००५-३६ 


| बरद्य जीव इव सहन सनेहू । १२-२० 


विरतिविवेक श्द्र३े 


तमऊ लीजिये कि किसी विशाल राजप्रासाद में चारो ओर करे 
किवाड़े बन्द हैं और केवल एक किरण के प्रवेश के योग्य एक छोटा 
सा छेद है| किरण चूँ कि सूर्य को एक किरण है इसलिये बह प्रासादस्थ 
सभी बैभवों के दर्शन कर के तज्जन्य आनन्द उठाना चाहती है। बह 
इसके लिये अपनी ओर से बहुत प्रयक्ञ करती हे--खूब फैलने फूलने की 
चेश कर के सूर्य के समान ही समग्र दर्शन के उपभोग का आनन्द 
चाहती है--परन्तु जब तक उसके ऊपर छिद्र के आकार-प्रकार का 
* बन्धन लगा हुथ्रा है तब तक क्या वह ऐसा कर सकती है ! उसे तो 
' विवश होकर उस छिंद्र के आकार-प्रकार के अनुमार ही चलना पड़ेगा । 
उस नियमित परिधि को लिये हुए, वह किरण सू्व कदापि नहीं कहा 
सकती न सु बन ही सकती है। यदि किसी प्रकार उसे ऐसी शक्ति 
मिल जाय जिससे वह अपनी इस सीमा को ही तोड़ सके--प्रासाद के 
समग्र आवरण ही का ध्यस कर सके--तब तो अ्रवेले एक प्राछाद की 
कौन कहे वह समस्त ब्रह्माएड के वैभव का दश्शनानन्द प्राप्त कर सकती है 
श्रौर फिर कोई भी उसे दूये से प्रथक्‌ नहीं कर सकता | ठीक यही दवाल 
जीवात्मा का है। बह महामोह के आवरण मे परिच्छिन्न वनकर& अपने 
संकीर्य व्यक्तित्व के मार्ग से आगे बढ़ना चाहती है और इसी मार्ग से 
चढ़कर इस सपार के समग्र आनन्द का उपभोग कर लेना चाहती है। 
इस प्रयत्ञ में निश्चय हो उसे दुःख उठाना पढ़ता है | उसके पास इतनी 
शक्ति अवश्य है कि वह अपनी सकोर्णता ही को दूर कर ले--प्रासाद 
के छिद्र दही को इतना बढ़ा ले कि उसके लिये प्राखाद का--मद्दामोद 
का--कोई आवरण ही शेष न रह जाय | यदि वह ऐसा कर ले तब तो 
फिर उसके लिये सर्वत्र आनन्द ही आनन्द हो जाय | परन्तु अपने उस 


& करहि मोहबस मर अ्रघ नाना | स्वारथरत प्रत्दोक नसाना ॥ 
४६२-३ 


हु 


श्धा तुलसी -दर्शन 


छोटे से छिद्र पर--अपने उस सठंकौण व्यक्तित्व पर--निरन्तर साहचय 
के कारण, इतनी श्रासक्ति सी हो जाती है कि उसे हटाने की श्रोर 
उसका ध्यान तक नहीं जाता | यही भगवान्‌ की लीला है और इसी 
लीला का ब्याश्नय लेकर उनका आनंद इस ठंसार-महानाठक के रूप में 
तरंगित होता रहता है। 

भगवान्‌ अ्रपने ही अ्रंशों के साथ अपनी लीला किया करते हैं। 
कभी उन अंशों को बाँधकर चक्कर दिलाते हैँ कभी उनके बन्धन खोलकर 
उन्हें वे आनन्द में मग्न कर देते हैं। उनकी जिस लीला से जीवों पर 
बन्धन पड़ते हैं उसका नाम है मायाक श्रौर जिस लीला से वे बन्धन 
खुल जाते हैं उसका नाम है मक्ति | जिस प्रकार उनकी इस लीला का 
कोई आदि नहीं--यह विधिप्रपच अनादि है। उसी प्रकार उनके अशों 
का भी कोई अन्त नहीं--कोई गिनती नहीं || अग्नि की चिनगारियाँ 
उससे निकलती हैं उसी में सीन होती हैं फिर नयी निकलती फिर लीन 
होती हैं | यही क्रम चलता रहता है। वे बुझकर भी श्रव्यक्त भ्रग्नि ही 
बनी रहती हैं। बुक जाने पर उनका व्यक्त रूप भले ही न रह जाय 
परन्तु श्रखिल विश्व में ओतप्रोत रहनेवाले अ्रलक्षित अग्नितत्व के साथ 
उनका तादात्म्य हो जाने के कारण, हमें यह मानना ही पड़ेगा कि 
उनकी तात्विक सत्ता विद्यमान्‌ है। ईश्वराश जीवों का भी यही हाल 
है। वे इसी प्रकार प्रकट होते रहते हैं, वद्ध होते रहते हैं, मुक्त होते 


& देखी माया सब विधि गाढ़ी । अति सभीत जोरे कर डाढ़ी ॥ 
देखा जीव नचावे जादी। देखी भगति जो छोरे ताही ॥६९-१७,१८ 

+ विधि भ्रप॑चु भ्रप्त अचल अनादी । २७३६-१९ 

१ तदेतस्सत्यं यथा सुद्ीक्षात्पावकाव्‌ विस्फुलिगा सहस्शः प्रभवन्‍्ते 
सख्पाः तथा5पराद्विविधा: सौम्यभावाः प्रजायन्ते तत्र चैवावि यन्ति । 
( धुण्डछोपनिषद्‌, द्वितीय सुणढक, प्रथम खण्ड, प्रथम छुन्द) 


विरतिवियेक रैघा, 


रहते हें ओर ईश्वर अथवा ब्रह्म में लीन होते रहते हैं। परन्तु ऐसे 
परिवतंनशील होते हुए भी वे अविनाशी कहलाते हैं |& 

जीव यदि इस उंसार में सुख चाहता हे तो उसे आवश्यक हे कि 
बह भगवान्‌ कौ सायाशक्ति को समर ले । गोस्वाभी जी कहते हैं. कि 
पाँचों इन्द्रियाँ श्रीर पाँचों इन्द्रियों के विषय तथा उन विषयों से उत्पन्न 
विकार, मन की दौड़ जहाँ जहाँ तक जाय वे सब पदार्थ --कहने का 
अर्थ यह है कि अखिल ब्रह्माएड ही माया है | जहाँ तक मैं-मेरा श्रौर 
वू-तेरा का सम्बन्ध है-द्वेतभाव की दौड़ है--वहाँ तक माया का 
साम्राज्य समझना चाहिये । इस माया के दो भेद हैं। एक का नाम 
विद्या है और दूसरे भेद का नाम अविद्या है। विद्या के सहारे तो यरष्ठि, 
स्थित और प्रलय का चक्र चला करता है और श्रविद्या के सहारे 
नियति का चक्र चला करता है | माया की विद्याशक्ति तो ससार-लीला 
के प्रवाद के लिये आवश्यक है। उसको अविद्याशक्ति, जो दुष्ट और 
दुःखरूप कही गई है, आनन्द का स्वारस्य स्पष्ट करने के लिये विपयंय 
((८०7४०४८) का काम देती है |: जो अति आतप से व्याकुल होता 


& ईंस्वर झंस जीव झबिनासी €००--६$ 
मैं अरु मोर तोर तें माया। जेहि बस कीन्दे जीव निकाया ॥ 
यो गोचर जह लगि मनु जाई। सो सब साया जानेहु भाई ॥ 
तेहिकर भेद सुनहु तुम्द सोऊ। विद्या अपर अश्रविद्या दोंड॥ 
एक दुष्ट प्रतिसय दुखरूपा | जा चस जलोव परा भवकूपा॥ 
एक रचइ जय गुनवस जाके । प्रभु प्ररित नहिं निज बलु ताके॥ 
३०७-२३ से २७ 
- जो अति आतप ध्याकुल्त होईं। तर छाया सुख जानह सोई ॥ 
जौ नहिं होत मोह अति मोदी । मिज्तेड तात कवन विधि तोहीं ॥ 
४७३०१७; १८ 


ऐप तुलसी-दशशन 


है वही तदछायासुख का सच्चा रस प्राप्त करता है। जो मोहमुर्ध होकर 
अ्शान्त बनेगा ही नहीं वह शान्ति का पूरा आस्वादन कैसे कर सकता 
है ! इस प्रकार भगवान्‌ की लीला में अविद्या माया की भी एक विशिष्ट 
उपयोगिता है | 

विचारदष्टि से देखने पर विदित होगा कि जिस प्रकार नाटक का 
श्रमिनय केवल अभिनय मात्र है उती प्रकार इस ससाररूपी महानाटक 
के सम्पूर्ण व्यवरद्वार स्वप्नतुल्य है | वह आदि-सुत्रधार इस महानाटक 
में अपने भाँति भाँति के रूप दिखाता है परन्तु वास्‍्तव में वह कुछ 
दूसरा ही रहता है | उस खिलाड़ी ने अपने खेल में अविद्या की मूंठी 
ग्रन्थियाँ बाँध रखी हैं जिससे जड़ ओर चेतन के बीच एक मज़बूत 
बन्धन सा पड़ गया हे। परल्तु वास्तव में देखिये तो यह बन्धन सपा 
ही है, भ्रम ही है, महामोह का एक अग ही है |[! श्रसल में तो शान» 
वान्‌ लोगों को कोई गाँठ दिखाई ही नहीं पड़ती | उन्हें तो सर्वत्र ओर 
उवंदा केवल ब्रक्ष ही ब्रह्म का अनुभव होता है।|| जीव दास्तव 
में सज्चिदानन्द अक्ष ही है। केवल भ्रमवश वह अपने को सब्चिदानन्द 


& सपने होईइ सिखारि हप रंक नाकृपति होई। 
जागे द्वाति न ज्ञाभ कह्ु विप्ति प्रपच ज्ञिय जोइ॥ २०६०३२ 
उमा कहहेुँ में अनुभव भ्रपना । स्त हरि भजनु जगत सब सपना ॥| 
३२२-१६ 
| जथा अनेक देष घरि नृत्य करइ नट कोई । 
सोह सोइ भाव देखानइ आ्रपुन होइ न सखाइ ॥ ४७२९-११, १२ 
* जड़ चेतनहिं भंथि पर गई | जद॒पि सपा छूटत कठिनई ॥ 
६०००१ १ 
|| ज्ञान सान जह पुऋहु नाहों । देख अक्ष समान सब माही ॥ 
३०७न्रेप८ 


विरतिविवेक श्द्७ 


से प्रथक्‌ समझ रहा है। अपूर्ण प्रकाश रहने पर रस्सी में जिस प्रकार 
साँप का श्रम होता है, शुक्ति में चाँदी का भ्रम होता है आँख में अगुलि 
लंगाने पर जिस तरह दं चन्द्रों का श्रम होता है, नौकारूढ़ होकर चलने पर 
वृक्षों के दौड़ने का भ्रम होता है, उसी तरह शरीरी हो जाने पर--महामोह 
ग्रेस्त हो जाने पर--चैतन्य को अपने जीवत्व का भ्रम होता है | सो-- 
ताहि और तैं--तोहि अ्रथवा तत्‌ और त्व में कोई भेद ही नहीं है । 
यदि लीलावश कोई भेद माना भी गया तो वह उसी प्रकार का दै जैता 
समुद्र और लहरों में हुआ करता है। भेद का भ्रम मिथ्या अवश्य है 
परन्तु बह ऐसा प्रबल है कि कोई उसे ग्ासानी से ठाल ही नहीं 
सकता |! विधि हरि हर तक इसी बन्धन से जकड़े रहते हैं। जब प्रधान 


#यत्सत्वादरषेव भाति सकल रजौ यथाहेश्न मः । २-६ 

मूठहु सत्य जाहि बिनु जाने । जिमि भुजग बिनु रजु पदहिचान ॥ 
जेहि जाने जय जाई हेराई | ज्ागे जया सपन भ्रम जाई ॥ 
६७०१३, १४ 

रजत सौप महँ भास जिमि जथा भानुकर बारि। 

जद॒पि मुषा तिहुँ काल सोह भ्रम न सकह कोड टारि ॥ 
एदि विधि जग हरि भ्रा्तित रहई । जद॒प असत्य देत दुख अहई ॥ 
जों सपने सिर कारटई कोई । बिनु जागे न दूरि दुख होई॥ 
६8-२२ से २६ 
चितव जो जल्लोचन अंगुल्ति क्वाये । प्रगट जुगज् सस्ति तेहि के भाये ॥ 
२३-१७ 
नौकारूढ चलत जग देखा। अचल मोहबस आपुहि लेखा॥ 
४8७२-१७ 
. सो हें ताहि तोहि नहिं भेदा। वारि बीचि इच गावहिं वेदा ॥ ४३६-८ 
 जद॒पि रूपा तिहुँ कात्य खोहइ क्रम न सकद कोड टारि। ६३-२४ 


श्दद तुलसी-दशन 


देवों का यह हाल है तत्र अ्नेकानेक ऋषि मुनियों का इसके इशारों पर 
कई बार नाच चुकना कोई आ्राश्चर्य की बात नहीं | & 

विद्यामाया से सृष्टि, स्थिति, प्रसय अथवा यों कहिये कि रजोगुण, 
सतोगुण और तमोगुण का तारतम्य चला करता है। इसी से क्षिति, 
जल, नभ, पावक, पवन की रचना होती है। इन्हीं पचतत्वों से शरौर 
बनते हैं ओर शरौर में चेतन्यसत्ता' का विकास होने से जीवों का संगठन 
होता है। शरीरसम्बद्ध होने के कारण जीव अपने को शरीर परिच्छिन्न 
और इस प्रकार व्यक्तित्व-विशिष्ट मानने लगता है। इसी मानने लगने 
का नाम अ्रविद्या है। इसी के कारण जीव संसारी बन जाता है। 

प्रकृति के गुणों के कारण उसे देह मिलती है, देह के कारण वह 
अहड्डार की भावना से प्रेरित होकर विविध कमें करता है, कर्मों के 
कारण उसके स्वभाव का निर्माण होता है, स्वभाव के अनुसार फिर 
कर्म होते हैं। स्वभावज कर्मों से बद्ध होकर वह उनके फल मोगता है| 
इस फल का भोग करानेवाला हे कालप्रवाह जिसके कारण जीव को 
राजस, तामस, सात्विक आदि देहें मिला करती हैं और स्वर्ग नरक 
अथवा सुख दुख के दन्द्र में उसे रहना पड़ता है॥ यह काल दुरतिक्रम 





# सिव विरंचि कह मोहइ को हइ घपुरा आन । ४७७०-२१ 
सिच चतुरानन जाहि डेराहीं । अपर मौव केदि छेखे माँददीं ॥ 
३७४०३२० 


इन पंक्तियों में गोस्वामी जी के अनेक वाक्यों का निष्कष दिया 
गया है। काज्न को उन्दोंने कहीं विधि भौर कट्टीं इेंश्वर क्षिखा है। 
देखिये-- 
छुस अर असुभ करम अजुद्दारो। ईंसु देह फल हृदय बिचारी॥ 
२०४०६ 


विरतिविवेक श्द्द९ 


है | ऐसा कोन है जिसे उसने अपने डण्डे सेन सीधा किया हो |& 
काल कर्म गुण स्वभाव ही का नाम नियतिचक्र है। इसी नियतिचक्र 
में संसार के समग्र जीव बँधे हुए हैं | ऐसा कौन जीव है जो इस निष्ठुर 
नियतिचक्र के अड्डों को मेट सके | 


कठिव कर्सगति जान बिधाता । जो सुभ असुभ सकल फल्दाता ॥| 
३७६-६ 
काल रूप तिन्‍्ह कह में आता | सुभ अरद भसुम करम फलदाता ॥ 
हि ४६२-२ 
नियतिचक के वर्णन के सिलसिल्ले में 'काल, कर्म, स्वभाव, गुण! 
का कई स्थानों पर कई प्रकार से उरजेख किया गया है | देखिये “कालहिं 
करमहि ईस्वर॒हिं मिथ्या दोस क्गाइ?? ( ४६३-२ ) “काज्न कर्म सुभाव गुन 
भच्चुक'' । ४६९६-२३ | 'काल्न करम विधि सिर घरि खोरी” | २६४-२७। 
“काल करम गति अघटित जानी” (२३४-६) “काल करम सुभाव गुन 
घेरा” (9६३-७) “काल करमस गुन दोष सुभाऊ। कछु दुख तुमद्विं न 
व्यापहि काऊ” (४६८-१०) आदि । 
& कालु सदा दुरतिक्रम भारी । ४८२९-२२ 
कालु दुर्ड गहि काहि न सारा ॥ ३६१-२ 
| कह मुनीमन हिम्रवन्त सुनु जो विधि लिखा लिलार। 
देव दनुन नर बाग झुनि कोड न मेटनहार ॥ 
३६०२१,२२ 
छो न वरइ जो रचइ विधाता'"' '**हुर्इ सन पिटदह्वि कि विधि के अंका । 


४०-८ से १० 
ईंस अधीन जीव गति ज्ञानी | (२७२०४) 


कोड न काहु सुख दुख कर दाता । निज कृत कर्म भोग सब आता ॥ 
हि ९२०९०२४ 
करझु अधान सरय कट लोगू॥ (३२०२-१८) 


१९० दुलसी-दर्शन 


जो ज्ञानी हैं वे यदि इस चक्र के कारण विषम दशाए भी पाते हैं 

तो इसे “ईशएवरेच्छा बलीयसी” कह कर बैय ही धारण कर लेते हैं और 
जो मूर्ख हैं वे एकदम बिलबिला उठते हैं तथा कभी काल को कभी 
कमे को कभी दैवरूपी ईश्वर हो को दोष देने लगते हैं। नियविचक्र के 
कारण जो जिस श्रवस्था में रख दिया गया है उसे उसी श्रवस्था में 
सनन्‍्तोष मानकर अ्रपनी वास्तविक उन्नति का प्रयक्ष करना चाहिये | हृसी 
में उसे सुख मिल सकता है अ्रन्यथा नहीं |& यह अवश्य है कि उसके 
व्यावहारिक कर्स नियतिपरवश हैं। क्योकि अपने व्यावहारिक कर्मों में 
बह अपने व्यक्तित्त का दायरा क्रायम रखकर ही आगगे बढता है| 
परन्तु अपने इस व्यक्तित ही को छिन्नमिन्न करने में--अपने श्राध्यात्मिक 
श्रभ्युदय के लिए कम करने में--परलोक ठेंवारने में--बह पूर्ण रूप 
& नट मरकट हवच सबद्दि नचावत | राम्मु खगेस वेद अस गावत ॥ 
३३९१-२४ 


उम्रा दारु जोषित को नाई। सबह्ि नचावत राम भोसाई ॥ 
8३३०२० 


जनस मरत सब हुख सुख भोगा । हानि लाभ प्रिय मिज्षन वियोगा ॥ 
काल करम बस होहि गोसाईं । बरघस राति दिवस की नाई ॥ 
सुख हरपहि जड़ दुख बिक्खाहीं | दोड सम धीर धरहि मन माही ॥| 

२२८-७ से 


प्रभु भायसु जेहि कह तस झहई । सो वेहि भाँति रहे सुख लहई ॥ 
8६६8-२२ 


+ अनेक चिद्दानों की तो राय है कि समुष्य हर तरह के कर्म करने 
के ब्विए पूर्ण स्वतन्त्र है । केवल कर्मफल्न भोग के ही ब्विये वह परतंत्र दे । 


विरतिविवेक १९६१ 


से स्वतन्त्र है ।# यदि इस ओर प्रयक्ष न करके केवल “देव देव” कह- 
कर कोई ईश्वर को दोष देता रहे तो यह उसकी मूखंता ही हैं [| 

माया ईश्वर की शक्ति है और इस प्रकार नियतिचक्र को भी 
ईशबरेच्छा ही कहना चादिये: | मगवान्‌ चाहें तो विधिगति छुंक सकते 
हैं, भावी को मेंठ सकते हैं | परन्तु ऐसा वे कब करते हैं ! जब देख लेते 
हैं कि जीव उनके बताए हुए. नियमों का अवलम्ब]न कर इस बात का 
अधिकारी हो गया है | यदि नियतिचक्र के प्रवतन श्नौर निवर्तन में कोई 
नियम ही न रहे तो बादक का सब मज़ा हो किरकिरा हो जाय | इसी- 
लिये भगवत्‌ कृपा सम्पादन के हेतु भी जीवों को पुरुषार्थ की आवश्य- 
कता है और इसके लिये भी वे स्वतन्न हैंगी | 

इस पुरुषाथ के लिये पहिले यह देखना चाहिये कि श्रविद्या के 
प्रधान अग कौन कौन हैं, उसका परिवार केसा है, ठसके प्रह्दर से किस 
प्रकार के मानस रोग उत्पन्न हो जाते हैं, इत्यादि | तब फिर यह सोचने 
की ज़रूरत है कि इसे दूर करने के लिये किन उपायों का अवल्म्बन 
किया जाय | 





& कबहुँ क करि करना नगर देही । देत ईस बिनु हेत सनेही॥ ४६३०८ 
साधन धास सोच्छ कर द्वारा | पाह न जेहि परल्वोक सेवारा ॥ 


४8६२-९४ 
सो परन्न दुख पाचइ सिर धुनि घ॒नि पछिताय । 
कालहि करमहि ईश्वरहिं मिथ्या दोष लगाय। ४६३-१,र 
+ कादर सन कहुँ एक अधारा । दैव देव आलसी पुकारा ॥ 
३६६-१ ३ 


* हरि इच्छा भावी बत्वाना । हृदय विचारत संभु घुजाबा ॥३१-२४ 
4 यह बात तुलसीदास ज्ञी के अनेक वाक्‍्यों का सार क्लेकर द्विद्धी 


धई है । 


१९२ दुलसौ-दशन 


शर्रर के सम्पक से चैतन्य में जीवत्व की भावना आती है अर्थात्‌ 
बह देढी होकर अपने विशिष्ठ व्यक्तित्व को एक पदार्थ और उस व्यक्तितत 
से मिन्न सम्पूर्ण जगत्‌ को दूसरा पदार्थ समभने लगता है । यह द्वेतभाव 
ही अ्रविद्या श्रथवा श्रश्ञान का प्रथम रूप है। इसी भाव के कारण वह 
“मैं? के साथ “मेरा” का सम्बन्ध जुटाता है--अ्रपने उस क्षुद्र (संकौर्ण) 
व्यक्तित्व के लिये श्नेकानेक सामग्रियों पर अपना आधिपत्य जमाता है। 
और “ैं--..मेरा” से प्थक्‌ पदार्थों को “तू--तेरा” की दृष्टि से देखने 
लगता है | इसी द्वेत बुद्धि का परिणाम है राय हप का इन्द |& राग 
ही को काम श्रौर ज्ोम समभिये ओर द्वेप्त दही को क्रोध | इस प्रकार 
काम, क्रोध और लोभ ही भ्रविद्या के स्ंप्रधान भ्रड्ड हैं। 

गीता में कहा गया है।-- 


त्रिविध नरकस्पेद हार॑नाशनमात्मनः | 
कामः क्रोधस्तथा लो भस्तमादेततत्रय स्यजेत्‌ ॥ 


गीता १९-२१ 
गोस्वामी जी भी कहते हैः--« 
तात तीनि थ्रति प्रबत्ष खल्ल काम क्रोध श्र८ः लोभ । 
सुनि-विग्यान धाम मन करहि निर्मिष महँ छोम ॥ 
३२३२-०७, 5 


लोभ के ब्क्षात्न हैं इच्छा और दंम, क्रोध का ब्रह्मास्न है पंरष 
वचन और काम का अक्षास्र है नारी || नारी रूपी अक्षात्र तो, गोत्वामी 


& ह्वेत-चुद्धि बितु क्रोध कि द्वेत कि बिचु अज्ञान | ४३६६-२१ 


| ज्ञोभ के इच्छा दंस बलु काम के केवल नारि। 
क्रोध के परुष बचन बलु भुनिवर कदृहिं विचारि ॥ 
३२२०६, १९ 


विरतिविवेक १९३ 


जो के मत में, “अति दाब्यण दुखद” और एकदम माया का रुप हीं 
है। मनुष्य को इन्हीं बह्माल्नों से बचाने के लिये गोस्वामी जी स्थान 
स्थान पर असन्तोष दंभ आदि की निन्‍्दा करके मिथ्ठ भाषण आदि की 
प्रशंसा करते गये हैं और इठी अ्रभिप्राय से अन्य रुन्तों और आचायों की 
तरह उन्होंने सी “नारी?” की खूब निन्‍दा की है। काम क्रोध और लोभ 
अति प्रचल खत्न दया नरक के पन्‍्थ बताए गये है रही परन्तु दृष्टि की 
रक्षा के लिये इन दीनों “खज्ञों”? की आवश्यकता भी है। इसीलिये ये 
विद्यमान्‌ हैं और इसीलिये महात्मान्रों के उपदेश सुनकर भी लोग इनको 
सेवा करते ही जाते हैं। महात्मा लोग यह बात जानते हैं। जानदूककर 
भी वे लोग इन तीनों से बचते रहने का उपदेश देते है क्योंकि वे चाहते 
हैँ कि लोग इनके चक्कर में यहाँ तक न फंस जाये कि फिर घम का ही 
विरोध हो जाय। त्वयं भगवान्‌ ने गौता में अपने को “घर्माविद्द्ध 
काम” कहा है |।& गोल्वामी जी तक ने लोभी के दाम की तरह राम 
की ओर लोम दिखाया है ॥ उन्होंने हरिहरमिन्दा करनेवाले की जीम 


पृद्दि के पुक मरम बल्ु नारी। तेहित उबर सुमद सोइ भारी ॥ 
रे२२०३ 
काम झोध ल्योभादि मद प्रदत सोह के थारि। 
विन भहँ अति दादन दुखद माया रूपी नारि।। ३२२४-१२, १६ 
अवगुन सूख सूल प्रद पसद्ा सब दुख खानति। ३२४-३४६ 
दीप लिखा लम जुवति तनु सन लनि होपि पतंग । 
सजहि राम तजि काम मद करह सदा सत संग ॥ ३२२१-२९, २६ 
& धर्माविरुद्दों भूतेष कामोडस्मि भरतर्षभ ॥ गीता झ० ७ श्लोक ३१ 
+ कामिहिं नारि पियारि जिमि लोसिहिं प्रिय जिति दास । 
तिमि रघुताथ निरंतर प्रिय ज्ागहु मोहिं रामय॥ा 
२१७०३, ४ 
१३ 


१९४ दुलदौ-द्ररशान 


काट लेने तक को जायज़ करार देकर सात्विक क्रीध को बहुत दूर तक- 
छीकार कर लिया है.।& साधुमत की दृष्टि से--व्यक्तिगतत कल्याण कौ 
दृष्टि से--भले ही इनके परित्याग को बात कह दी,जाय परन्तु लोकमत - 
की दृष्टि से तो इनका समूल उन्मूलन नहीं वरन्‌ इन पर पूर्ण विजय, 
प्रात्त कर लेना ही अ्रभीष्ठ है। जो इन तौनों पर पूण विजय प्रात कर 
लेते हैं उन्हें इंश्वर ही समझना चाहिये । 

. अविया के परिवार की तो कोई सीमा ही नहीं। मोह, काम, तृष्णा, 
क्रोष, लोभ, मद ( धनमद, अभुत्वमद, गुशमद, मानमद, यौवनमद ) 
ममत्व; मत्तर, शोक, चिन्ता, मनोरथ, इईषणा ( पुश्नेषणा, वित्तेषणा, 
लोडेषणा ) हत्यादि के नाम गिनाकर गोस्वामी जो कहते हैं कि माया 
का यह परिवार प्रबल भी है और अ्रमित भी है$ । रोगों का रूपक१ 


अेकननमन+ जज “मनन ममण+ लेन जननननननन+. तन वतन 3>ज जन अन-+ 


$ संत संभ स्रीपति अ्पवादा | घुनिय जहाँ तहेँ भ्रस्ति मरजादा ॥ 
काटिय तासु जीभ जो बसाई। कान सूंदि न तु चल्निय पराई ॥ 
३९०१, 
$ काम बोध मद लोभ सब नाथ नरक के पन्‍्य। 
सब परिहिर रघुदीर ही भजहु भजहिं जेहि सन्त ॥ 
३६१३-१६, १७ 
* भारि नयन सर जाहि न ल्ागा । घोर क्रोघ तम निसि जो जागा || 
ज्ञोभ पास जेहि गर न बैंधाया । सो नर सुम्ह ,समान रघुराया ॥ 
३३७०२२, २३ 
$ “मोह न प्न्ध कीन्ह केहि कही” से छेकर-- 
“यह सब माया कर परिवारा । प्रद्ष अमित को बरनह पारा” ॥ 
,.._तक। पृष्ठ ४७४ पंक्ति ७ से ३३ तक । 
, * देखिये पृष्ठ २०४ पंक्ति ३६ से २६ 


विरतिविवेक- १९घ, 


देकर उन्होंने श्रविद्या माया के इसी परिवार की चर्चा दूसरी बार भी 
की है।वे कहते हैं कि मोह ही सब्र व्याधियों का मूल है | काम क्रोध 
लोभ ही वात, पित्त, कफ हैं। विषय मनोरथ ही अनेक प्रकार के शूल 
हैं। ममता और ईर्ष्या ही दाद खाज हैं। हषं विषाद ही श्रनेक विविध 
रोगकारी ग्रह हैं। परतुख देखकर जलना ही क्षयी है ओर मन की 
हुश्वा ही कुष्ट हे। अहंकार ही भयंकर डमरू रोग है और दंभ कपट 
मद मान ही नाइरू रोग हैं। तृष्णा जलोदर हैं और त्रिविध ईषणा ही 
तरुण तिजारी है। मत्सर और अ्रविवेक हो दोनों प्रकार के ज्वर हैं। 
इसी प्रकार के और भी अनेक कुरोग हैं जिनकी गिनती करना ही कठिन 
है। अविद्या परिवार के रोग रूपी इन सब हुगु णों का मूल है वही 
मोह - महामोह--व्यक्तित्वाभिमान | इसी का नाम है विशिष्ट व्यक्तित्व। 
इसी के लिये गोस्वामी जी ने कहा है-- 
संसति मूत्र सूलप्रद नागा ! अखिल सोकहदायक अ्रभिमाना ॥ 
४७६-६ 
मोह सकल वध्याधित कर सूला । तातें पुनि उपजहि' बहु सूला ॥ 
०४-१२ 
इतलिये यदि अ्रविद्या माया का उच्छेद करने के लिए पुरुपार्थ करना 
है तो केवल काम क्रोध लोभ या अन्य असंख्य दुगुणों में से दत 
पचौस का दमन कर लेने से काम न चलेगा। उसका उच्छेद तो तब 
होगा जब व्यक्तित्वाभिमान हो का विध्वस कर दिया जाय । 
व्यक्तित्वाभिमान का विध्वं5 तीन प्रकार से हो सकता है | या तो 
उसके प्रति अनाशक्ति रखो जाय ( यह वैराग्य का साय हुआ ) था 
उसे मिथ्या समझ लिया जाय ( यह विवेक का मार्ग हुआ ) या उसे 
भगवान्‌ की ओर लगा दिया जाय ( यह भक्ति का मार्ग हुआ ) । पिछले 
मार्ग को चर्चा अगले परिच्छेद में होगी | यहाँ तो हम प्रयम दो मार्गों 
की ही बातें कुछ विस्तार से बता देना चाहते हैं । 


१९६ दुलठौ-दर्शन 

व्यक्तित्वामिमान से अनाशक्ति होना कोई आसान बात नहीं | जन्म 
जन्मान्तर से हमारे हृदयों में जो व्यक्तित्वाभिमान हृढ़ होता चला 
आया है उसे शियिल करने के लिए भी दृढ़ अभ्यास की आवश्यकता 
हैं& । इस अ्रम्यास का क्रम हमें धर्माचायों ने बताया है । उन्हों को 
प्रेरणा से हम छु्र व्यक्तित्व के बदले अपने मह्दान्‌ व्यक्तित्व की श्रोर 
अग्र॒तर होते और इस प्रकार क्रमश; उमूची छुद्गता हो से विरक्त होकर 
श्राप ही आप व्यक्तित्वाभिमान से अनांसक्त हो जाते हैं। 

ऐसे बिरले ही मनुष्य होंगे जिन्हें कौति, भूति और सुगति प्रिय न 
हो | छुद्ग व्यक्तित्व वाला मनुष्य भी एक ही समय के सुलोपभोग से 
शान्त नहीं हो जाता | वह चाहता है कि जीवन भर उसे ऐसा ही, 
बल्कि इससे भी अधिक सुखोपभोग मिलता जाय | यह हुआ भूतिप्रेम 
का श्रीगणेश । उसके विचारों का कुछ विकास द्वोते दी वह परलोक कौ 
भी चिन्ता करने लग जाता है श्रोर सोचता है कि इस जीवन के बाद 
भी उसे छुलोपभोग की सामग्रियाँ मिलती रहें तो बड़ा श्रच्छा | यहद 
हुआ सुगति प्रेम का श्री गणेश | वह चूंकि समराज-सम्बद्ध है इसलिये 
बढ़ यह भी चाहता है कि उसके श्रास-पातवाले उसके आड़े न आार्वे-- 
उसे बुरा न कहें | यद्द हुआ कीर्ति-प्रेम का श्रीगणेश | धर्माचार्यों ने 
मनुष्य की इन प्रद्ृत्तियों को पहिचान कर इशपूर्त ५ और स्वर्ग नरक 
के अ्रनेक रोचक आख्यान रच दिये हैं जिनके कारण वह कीर्ति भूठि 


& उपनिपद भी कद्ददी है-- 
चन्‍्मान्तरशताम्यस्ता मिथ्या संस्तारवासना | 
सा चिराभ्यास योगेव विना न क्षीयते क्यचित्‌॥ मुक्तिक १४ 


यज्ञ याग “इष्ट” हैं और कुएं, ताद्ाव झ्ादि बनवाना “आपूले” 
६, ऐ रुपए के छाधन माने गये हैं । 


विरतिविवेक १९७ 


और सुगति की प्राति के लिए घ्मं की ओर७ सरलता पूर्वक आक्ृष्ट 
होता है | ओर इस प्रकार क्रमशः इह्ामुन्न-फलभोग से विरक्त होकर 
अ्रविद्या माया पर विजय प्राप्त करता है | जो मनुष्य इस मार्ग में अग्न- 
सर हुआ वह निश्चय ही महान्‌ के संग्रह में छुद्र का त्याग करता चला 
जायगा | यदि सद्य; लाभकारी जुए की ठेक्ेदारी और कीतिलिप्सा के 
बीच इन्द्र उपस्थित हुआ तो घर्मशील व्यक्ति उस ठेकेदारी का त्याग 
कर देगा | यदि ख़यानत किए हुए घन से इशपूत आदि रचकर कौर्ति 
कमा लेने को इच्छा और सुगति में इन्द्र हो रहा है तो धमंशील व्यक्ति 
उस कीतिलिप्सा -का त्याग कर देगा। यदि जगत््साम्नाज्य और 
मगवसद्माप्ति के बीच इन्द् हो रहा है तो वह जगत्साप्नाज्य का त्याग 
कर देगा | 

परन्तु ऐसा त्याग एकदम नहीं बन पड़ता | वह घोर परिश्रमसाध्य 
है। धम को जानते हुये भी उस ओर प्रदृत्ति नहीं होती और अधर्म 
को जानते हुये भी उस ओर से निद्वत्ति नहीं होतो। | धर्मांचरण की 
झोर सतत परिभ्रम करते रहने से ही उस ओरे प्रश्नत्ति और उसके विप- 
रीत आचरण की ओर निद्रृति उत्न्न हुआ करती है | यही मनोवैज्ञा- 
निक सिद्धान्त है। अधमे उद्य.छुखदायक है--भल्ते ही बह सुख क्षणिकर 
हो--इसलिये क्षुद्र व्यक्तित्व वाले मनुष्यों का अधरमम की ओर भझुकना 
स्वाभाविक है। मन की इस प्रद्ृत्ति के कारण अधर्माचरण बड़ा सुगम 
जान पड़ता है ओर धर्मांचरण के लिए बड़ा कष्ट उठाना पड़ता है। 
इसलिये धरमेनीति का अधिकारी बनने के लिए केवल कीर्ति भूति सुगति 
प्रियता दी की आवश्यकता नहीं है बरन्‌ यह भी आवश्यक है कि 


& घरम नीति उपदेसिय ठाह्दी । कीरति भूति सुगति प्रिय ज्ञाही ॥ 
हु १६१८-०२ 
* ज्ञानामी धर्म न च से प्रवृत्तिज्ञांनाम्यर्र्म नच मे निवुत्ति: ॥ 


श्श्ध दुलता-द्शन 


इसे धुर धारण करने की घीरता भी अपने पास हो। ७ जो घौरता क्के 
साथ धर्माचस्थ करता जायगा वह धरम में ही वह मज़ा पाने लगेगा 
कि इसके आगे अपने प्रायों को भी तुच्छ ह्वी समकेगा । व धर्म का 
प्रारंभ भले दी क्॒टकारी हो परन्‍्ठु उसका परिणाम अतुल तम्थचियों का 
आकर रहा करता है| धर्मशील क्री सुख सम्मच्ि के विषय में गोस्वामी 
ज्ञी छहते हैं; 
सुनि बोले गुरु श्रति सुख्ध पाई । पुन्य पुरुप कहें महि सुख छाई ॥ 
लिप्त सरिता सार पहँ ज्ञादीं | जयवि ताहि कामना नाई ॥ 
विम्रि सुख सम्पत्ति विनदिि बोल्ाये | धरमशोक्र पद्विं जाहि सुभाये॥ 
१३४०६ ६ से १९ 
सुखी मीन सब पुक रस श्रति अ्रयाध बल्ष माहिं । 
ज्या धर्मत्ीलन्द के दिन सुख संझुत बाहिं॥ 
३२२-२१,२२ 


& घरम नीति उप्देसिध दाहदी | कौरति भूति सुयति प्रिय जाही ॥ 


पृइपनरे 
भर बर घौर घरम घर घारी। नियम दीति कह ते श्रधिकारी ॥ 
६६७०२ ३ 
| रबुझुब रीति सदा चलि भ्राई | प्रान जाहु बरू मबचनु न जाई ॥ 
इ८१-+ 
दिवि दीचि बल्षि जो छह्ठु भात़ा । तनु धनु तजेद बचनु पतु राखा ॥ 
८२०१ 


सिवि दर्धौचि दरिचिन्द नरेसा । सद्दे धर्म द्वित कोटि कल्नेसा ॥ 
इंतिदेव दकि भूप सुबाना। घरसु घरेड सह्ि सकढ नाना ॥ 
२७ ६०२१२,२ दर 


 बिरितिविवेद १६९ 


घमे क्‍या है और अघम क्या है यह परखना वंडा कठिन है| 
गीता का कहना है कि बड़े बड़े विद्वान्‌ मौ इसके विवेचन में चक्कर 
खा गये हैं | & वही बात एक परिस्थिति में घम और दूसरी परिस्थिति 
में अ्रधम हो जाती है [हम कुछु न करके चुपचाप बैठे रहें तो भी 
परित्यितिमेद से हमारा बह मौन भाव कमी धर्म में और कमी अधर्म 
में परिगणित हो जायगा | धर्माचार्य लोग प्रत्येक परिस्थिति का बृद्षंम 
विवेचन कहाँ तक कर सकते हैं! इसलिये उन्होंने अक्सर धर्म की 
स्वंसामान्य मोटी मोटी बातों ही पर ख़ास ज़ोर देकर गीता के शब्दों 
में कह दिया है कि;-- 
तस्मास्दास्त्र प्रमाण ते कार्याकायव्यवस्थितो । 
ज्ञात्वा शास्रविधानोक्त कर्म कतुंमिदाइलि॥ गीता १६-२४ 


यदि शाज््र में भी व्यवस्था न मिले तो किसी तत्वदर्शो की शरण लेकर 
अपनी जिज्ञासा शान्त कर लेनी चाहिये | 

तदिद्धि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया। 

डपदेचयन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्वद्शिना ॥ गीता ४। ३४ 


गोल्वामी जी ने अपने मानस में अनेक स्थलों पर ध्मतत्वों की 
चर्चा की है| उन सब का कऋ्रमबद्ध संग्रह कव्याणमार्गियों के लिये-- 
और कल्याणमार्गी ही क्यों, सवंसारण के लिये भी--अ्रष्यग्न कौ एक 
सुन्दर वस्तु है | गोस्वामी जी के धर्मतिद्धान्तरम्बन्धी वाक्य तीन खणड़ों 
में विभक्त किये जा सकते हैं। पहिला खण्ड हे व्यक्तिपरक, दूसरा है 
कुद्म्पपरक ओर तौसरा है राष्ट्रपरक | पहिले खण्ड में पुरुषों की परख 
उनके वैर प्रीति आदि को बातें, उनके विशिष्ट धर्म अर्थात्‌ ( १) सत्ठंग 
(२) सेवाधर्म और परह्ितत्रत (३) श्रद्धा-विश्वास और सन्तोष 


& कि कर्म किमकर्मेति कवुयोध्प्यन्न सोहिताः ॥ ग्रोता ४ । ३६ 


ना 


२०० बुलसी-दर्शन 


(४) सत्य और श्रहिंता तथा (५ ) यज्ञ दान तप जप ओर श्र्चां की 
चर्चा, युगधर्म का विवेचन और धमेरथ का सुन्दर रूपक सन्निद्दित 
होगा | दूसरे खण्ड में गाईस्थ्य नीति की समूची बातें यया माता पिता 
क्री सेवा, बन्धुओों का महत्व, पुत्रों की परख, नारी का धमम, सु और 
कु गाइंस्थ्य तथा जातीय सम्मान की बाते द्ोंगी | तीसरे खण्ड में राज- 
नीति का सब विधय ञ्रा जावेगा । 

गाहंस्प्य धर्म की बहुत सी बातें जीव कोटि वाले परिच्छेद में भरा चुकी 
हैं। यहाँ उन्हें दुदराना व्यर्थ है । राजनीति के सम्बन्ध में गोस्वामी जी 
ने अनेकानेक सुन्दर बातें कही हैं। शासन के आदश के सम्बन्ध में 
तो राम-राज्य का पूरा प्रकरण ही मनन करने योग्य है। ( देखिये पृष्ठ 
४४४ से ४४४ तथा आगे की भी पंक्तियाँ ) इसी प्रकार पृष्ठ ४१८ में 
पंक्ति ३ से १२ तक रामप्रताप का जो वर्णन आया है वह भी इस प्रसक्ष 
में प्रशव्य ही है। आदश शासन में राजा को मूतिमन्त विवेक होना 
चाहिये, मन्त्री को परम निले।भी मूर्तिमन्त वैराग्य की तरह रहना चाहिये, 
राज्यस्थल को न केवल सुन्दर वरन्‌ पविन्न भी बना रहना चाहिये, 
सैनिक्रों को मूतिमन्त यम नियम की भाँति व्यवस्थापक और उपकारी 
होना चाहिये, रानी को शान्ति सुमति और सुचिता के सौंदय का मूर्ति- 
मन्त अ्रवतार होना चाहिये, राजतंत्र के शेष जितने अंग हैं उन सबसे 
सम्पन्न होकर वह सुराजा जब सदेव इरिभक्तिपरायण रहेगा, तभी दु्जय 
राजमद पर विजय प्राप्त करके मोहमद्दीप को उसके दलबल सद्दित परास्त 
कर सकेगा, और इस प्रकार बह न केवल निष्कंटक होकर राज्य संचा- 
लन द्वी करेगा वरत्‌ अपने उस आदश्श शासन के द्वारा वह प्रजाजनों 
के लिये सुख, सम्पत्ति और सुकाल के अ्रक्षय भंडार भी भरता जायगा ।& 


& सचिव बिरागु विवेकु नरेसू। विपिन सुददावन पावन देसू ॥ 
मट ऋम नियम सेज्न श्वधानी । सांति सुमति सुचि सुन्दर रानी ॥ 


विरतिविवेक श्०्१्‌ 


एक अन्य स्थल पर भी गोस्वामी जी ने सचिव को मूर्तिमन्त सत्य, 
रानी को मूर्तिमती श्रद्धा, सदचारी को मूत्तिमन्त लक्ष्मीपति सबंलोकद्वित- 
कारी विष्णु, कोप्र को धरम अर्थ काम मोक्ष का सहायक तथा अक्षय 
श्राश्रयस्थान और प्रदेश को सुन्दर तया पवित्र बताकर इसी आदर्श 
शासन का चित्र खींचा है।' सुराज्य की महिमा के सम्बन्ध में दे 
कहते हैं;-- 

राम बास वन सम्पति आजा । सुखी प्रजा जनु पाह सुराजा ॥ 


२६१०१३ 

अद्विगन गावत नाचत मोरा । जनु सुराज मंगल चहुँ ओरा ॥ 
२६१०-२४ 

अ्रक जदास पात बिनु भयड । जस सुराजु खल उद्यम गयऊ ॥ 
३३५०६ 

विविध जंतु संकुब्त महि ज्ाजा | प्रज्ञा बाढ़ जिसि पाइ सुराजा ॥ 
रे३२-१४ 


उनके सुराज्य का उद्देश्य है “पुर नर नारि” को “सुभग, सुचि, सन्ता, 
घरमसील, ग्यानी, गुनवन्ता? ( १०१-८ ) बनाना | उनके सुराज्य में 
धसब नर कर परसपर प्रीती | चर्लाह स्वधरम निरत स्‌ ति नीती ।” 
( ४५३-१६ ) ही अभिप्रेत है। 


सकल अंग सम्पन्न सुराऊ। रामचरन आस्ित चित चाऊ॥ 
ज्ञीति सोह महिपात दुल्ल सहित बिबेक भुआलु। 
करत झकंटक राज्य पुर सुख सम्पदा सुकालु ॥ 
२६१६-१४ से १८४ 
| सचिव सत्य खड़ा प्रिय नारी । साधव सरिल मौतु दितकारों ॥ 
चारि पदारथ भरा भंडार । पुन्य प्रदेस देस अति चारू ॥ 
२३१०-२६, २७ 


'श्ण्र्‌ तुलसौ-दशंन 


शासन के आदर्श की इस प्रकार चर्चा करके गौस्वामी जी शासन 
की नीति के सम्बन्ध में भी सुन्दर वाक्य कहते हैं| वे कहते है “राजु 
कि दर॒इ नीति बिनु जाने? ( ४९७-१ ) तथा “कुमंत्र ते राजा' *'“ 
'नासहि बेगि नीति अस सुनी” ( ३१२ १८, १९ ) वे "राजु नीति बिनु” 
को “सम्र फल” ही समझते हैं। ( ३१२-१६, १७ ) | वे दमनव्यवस्था 
को--भय को--प्रीति सम्पादन का साधन मानते हुए कहते हैं “भव 
बिनु होश न प्रीति ( ३६९-८)” “रन चढ़ि करिय कपट चतुराई। 
रिपु पर कृपा परम कंदराई || ( ३११०-१९ ) | परन्तु दमन को--दणड 
को---राजनीतिचतुष्टय के अन्तर्गत करके वे साम दाम दण्ड भेद चारों 
को ही सद्धमे पर आ्राभित बना देते हैं और इस प्रकार अपनी रावनीति 
को कूटनीति की चालबाज़ियों से एकदम दूर इटा लेते हैँ# । 
शासक किस प्रकार का होना चाहिये इस विषय में भी गोस्वामी 
जी ने बहुत उत्तम उक्तियाँ कहीं हैं | इस सम्बन्ध में निम्नलिखित कुछ 
पक्तियाँ देखने योग्य हैं-- 


सांतति करि घुनि कराई पसाऊ | नाथ अभुन्द कर सदज सुभाऊ ॥ 


४६-३ 

गुरु सुर सन्‍त पितर महिदेवा । करइ सदा हुप सब के सेवा ॥ 
७४-२२ 

दिन प्रति देह विविध विधि दाना । सुनह सास््र वर वेद पुराना ॥ 
७४-२४ 





# साम दाम अरस्ध दण्ड विभेदा । हप उर बसह्ठि नाथ कह बेदा ॥ 
नीति धरम के चरन सुहाये । अस जिय जानि नाथ पढ़िं आये॥ 
धर्महीन प्रभु पद बिमुख काल बिब्रस दससीस । 
तेहि परिहरि गुन आये सुनहु कोसल्ाधीस ॥ 
३३३-१ ४ से १० 





विरतिविवेक २७३ 


जासु राज प्रिय प्रजा दुखारी | सो तप अवसि नरक अधिकारी ॥ 
१६७-१ ६ 
मुनि तापस जिन्‍्ह से दुख लहहीं। ते नरेस दिनु पावकु दहद्दी ॥ 
२१३६-% 
कहहुँ साँचु सब सुनि पतियाहू । चाहिय धरमसीलर नरनाहू ॥ 
२३२६-१६ 
सेवक कर पदु नयन से सुख सो साहितु होह। 
तुलसी प्रीति की रीति सुनि सुकवि सराहदं सोइ ॥ 
२८८“१४, १६९ 
तुर्द मुनि मातु सचिव सिख मानी । पालेहु पृहुमि प्रजा रजधानी ॥ 
मुखिया सुखु सो चाहिये, खान पान कहुँ एक । 
पालइ पोषह सकल अंग तुलसी सहित विवेक ॥ 
राज्य धरम सरबु एतनोई । जिमि सनमाह समोरथ गोई ॥ 
२३६१-२४ | 
२६२-३ से ३ 
इनमें से प्रत्येक पक्ति पर बहुत कुछ कद्ा जा सकता है परन्तु अन्तिम 
उद्धरण तो एकदम मार्के का ही है| उसकी गभीरता भली भांति मनन 
करने योग्य है। पृष्ठ १८ मे पक्ति १० से १४ तक प्राकृत मद्दीपालों का 
जो स्वभाव गोस्वामी जी ने बताया है उसमें राजनीति के अनेक तत्व 
कूट कूट कर भर दिये गये हैं। 
शासक जिस प्रकार का हो उठी प्रकार के उसके परिजन ( मृत्व ) 
और बैसे ही प्रजाजन भी होने चाहिये। यही सामान्य नियम है | 
“परिजन प्रजद चहिय जस राजा”? ( २६७-६ ) | इसौलिये शासक 
और शाछित का अन्‍्योन्य सम्बन्ध रहा करता है | दोनों के सहयोग ही 
में शासन का कल्याण है। यही विचार शासक के निर्वाचन में पंचों का 


श्ण्ड दुलतौ-दर्शन 


मत आवश्यक मानते हुए गोस्वामी जी ने राजा दशरथ के मुख से 
कहलाया है-- 
"जो पाँच मत लागइ नीका | करहु दरप हिय रामहिं टौका ॥” 
१७३२-३२ 
शासक के लिए राजमद से बढ़कर विधातक वस्तु और कोई नहीं 
है। इसी मंद भे आकर कोई राजा कामान्ध हो उठता है कोई 
लोभान्ध हो उठता है कोई घर्मान्ध हो उठता है श्रौर इस प्रकार 
प्रजारक्षक बनने के बदले प्रजाभक्षक बन बैठता है। गोस्वामी जी कहते 
हैं कि यह राजमद यद्यपि महा कठिन है तथापि साधुसभासेवन से-- 
सत्संग से--इसका निम्रह किया जा सकता है | देखिये-- 


नहिं कोड भ्स जनमा जग साहीं । प्रभुता पाह जाहि मद नाहीं ॥ 
३३-१४ 

जग बौराइ राजपद पाये । २९१८-२४ 

कही तात तुम्ह नीति सुहाई । सबतें कठिन राजमद भाई ॥ 

जो अँचवत सातहि नुप तेईं। नाहिन साथ सभा जेहि सेई॥ 


२९६०२६ । 

३६००१ 
इसलिये शासक यद्यपि “भूप सुसेबित बस नहिं. लेखिय” ( ३२१-१५४ ) 
की नीति के श्रनुतार किसी का वशी होकर नहीं रहा करता तथापि 
उसे चाहिये कि अपने को राजमद से बचाने के लिये वह दो चार ऐसे 
सलाहकार अवश्य रखे जो उसको प्रसन्नता अप्रसन्नता का विचार न 
करते हुए उसे नेक सलाह दे सके। 


लोकमत में राष्ट्रपकक धमम की बड़ी महत्ता है इधलिये गोस्वामी जौ 
को राजनीति भी मार्क की बन पड़ी है | व्यक्तिपरक घस को श्रावश्यकता 


विरतिविवेक श्क्प, 


" तो लोकमत तथा साधुमत दोनों ही में है । इसलिए इस सम्बन्ध में यदि 


गोस्वामी जी ने बहुत सी बातें लिखी हैं तो उचित ही है। 

नौतिशास्त्र में पुरुष की परख एक बड़ी महत्वपूर्ण बात है | पुरुष 
की परख अवसर पड़ने पर और उसका स्वभाव देखकर ही की जाती 
हैं। & परख के बिना सम्रह और त्याग की बात ही नहीं बन सकती। 
सत्सग के लिये संग्रह त्याग का यह विचार अत्यन्त आवश्यक है | महापुरुष 
इस संसार में बहुत विरल हैं | होनजन ही अधिकतर देखे जाते हैं। : 
इन दोनों के सम्बन्ध भें गोस्वामी जी ने उसी प्रकार की अ्रनेकानेक 
पृक्तियाँ कही हैं जैठी उन्होंने तज्जनों और अ्रतज्जनों के सम्बन्ध में 
कही हैं। मनुष्यों का आकर्षण और विकर्षण छिपा नहीं रहता--बैर 
और प्रेम दुराये नहीं दुरते | 8 जिसका जिस ओर स्वार्थ होगा--जहाँ 
हित जान पड़ेगा--जिससे मन की प्रवृत्ति का मेल बैठ जायगा--बह 
उसी ओर आकष्ट भी हो जायगा १ और जिस पदाथ के लिए रुच्चा 
आकर्षण होगा उसके मिल जाने में भी कोई सन्देह नहीं है। || 


& कसे कनकु सनि पारिखि पाये । पुरुष परिखियहि समय सुभाये ॥ 
२१४३-२१ 

+ संग्रह त्याग व बिचु पहचाने । ६०१९ 

+ जहँ तहँ काक डलुक वक मानस सकृत मरात्त ॥ २७३६-र 

$ दखब सनेह सुभाय सुद्दाये । बेर प्रीति नहिं दुरइ दुराये ॥ 
२४४४-२८ 

(॑ जेहि ते कुछु नित्र स्वार्थ होई। तेद़ि पर समता कर सब कोई ॥ 
इ5८६०१ ७ 

| जेद्दि के जेहि पर सत्य सनेट्टू । स्रो तेहि मिद्वह न कहु सन्‍्देहू ॥ 

१२०-६ 


२०६ तुलसी-दर्शन' 


पुरुष के परख के साथ ह्वी साथ पुरुष की प्रइत्ति के इस सिद्धान्त की 
परख भी नीतिशास्त्र में परम आवश्यक भानी गई हैं| 

व्यक्ति के जिन विशिष्ट धर्मों को ग्रोखवामी जी ने विशेष रूप से 
चर्चा की है वे इस प्रकार हैं।-- 


(१) सत्संग 
इस सम्बन्ध में हम सप्तम परिच्छेद में विशेष रूप से लिखनेवाले हैं 
इसलिये यहाँ इसका उल्लेख मात्र पर्यात है| 


(२) सेवाधर्म और परहित्त 
,. इस सम्बन्ध में भी सप्तम परिच्छेद में विशेष रूप से लिखा जायगा। 
यहाँ इतना हो कह देना पर्यौत है कि गोस्वामों जी ने लोकसेवा को 
परम घमम कहा है ।& जो लोकसेवा में तत्पर रहता है वह, उनके मत 
में, कभी दुखी रह ही नहीं सकता । 


(३ ) श्रद्धा विश्वास ओर सनन्‍्तोष 
गोत्वामी जी का कहना है कि श्रद्धा के बिना कोई भम्म ही नहीं हो 
सकता, विश्वास के बिना कोई सिद्धि ही नहीं मिल सकती ओर रन्तोष 
के बिना दृदय को विश्राम ही नहीं मिल सकता | | काम और लोभ का 


# स्रृति कह परम घरम उपकारा | ४३-४ 
प्रद्तित सरिस धरम नहिं भाई। ४६१-२२ 
| कबहुँ कि दुख सब कर हित ताके । तेहि कि दरित्र परस मनि जाके ॥ 
४६६“२३ 
] स्रद्ा बिना घरसु नहि होई। ४५४३-१५ 
॥ . कवनिउ सिद्धि कि दिलु विस्वासा | ४८३०१ ६ 
) कोड विद्धाम कि पाव तात सहज सन्तोपष बिलु | ४८६३-३० 


विरतिविवेक ड्क्छाः 


शोषण करने वाला यदि कोई है तो ठन्तोष | & सनन्‍्तोष का यह 
अ्थ नहीं है कि भाग्य के मरोसे बैठकर प्राप्ति के सभी प्रयक्ष ढीले कर 
दिये जायें | देव देव की पुकार करना तो हृदय की कायरता का चिह 
है--आलसियों का काम है। + सच्चा सन्तोष वह है जो प्रयत्नों 
का बाघक न होकर, छृदय कौ शान्ति स्थाषित करके, उनका साधक 
बना रहे | 


(४ ) सत्य और अहिंसा 
गोस्वामी जी सत्य को सब सुकृतों का भूल समभते हैं और इसके 
आगे “तनु तिय तनय धाम धनु घरनी” आदि सब को तृणवत्‌ तुच्छु 
मानते हैं। उनकी दृष्टि में सत्य के समान कोई दूसरा धर्म हो नहीं 
है।; जो हाल सत्य का है वही अहिंसा का है। जैसे सत्य के समान 
कोई दूसरा धम नहीं वैसे हो दया ( अहििसा ) के समान भी कोई दूसरा 
धमम नहीं। यह अहिसा परम घम है $। 








& ज्िमि लोभहि सोखइ सन्तोपा । ३३१५-२३ 
बिनु सनन्‍्तोष न काम नसाहीं । ४८४३-१० 
| कादर मन कहुँ एक अधारा । दैव देव आकसी पुकारा॥ 


३६६३-१३ 
; सत्यमृूज्न सब सुकृत सुहाये | १८१- 


तनु तिय तनय धाम घनु घरनी । सत्यसंध कहूँ तन सम बरनी ॥ 
4८5३-२९ 
घरमु न दूलर सत्य समाना । झगम नियम पुरान बखाना।॥ 
२०७-१ 
$ धरम कि दया सरिस हरिजावा | ४७२-५ 
परम घरम क्ल ति विदित अर्टिसा | १०४-२ 


श्न्ध् दुलसौ-दशेन 


(४ ) यज्ञ तप दान जप ओर अर्चा 


भगवद्गीता में यज्ञ तप ओर दान को प्रधान धर्म माना गया 
है & | गोस्वामी जी के समय में यज्ञों की वह महत्ता रह ही नही गई थी। 
इतना ही नहीं वे सकल्यात्मकक समके जाकर कल्याणमार्ग के लिये 
अनिष्टकर कहे जाते थे | हसीलिये उनकी शक्ति को स्वीकार करते हुए 
भी गोस्वामी जी ने यशविध्वंस के प्रकरणों को बिना टीकाटिप्पणी के 
ही रहने दिया है। दक्षयज्ञ, मेषनादयजश्ञ, रावणयश्ञ का बराबर विध्वंत 
हुआ । उन यज्ञों से अमोघ फल प्रिल सकता था परन्तु वे शिवक्त्याण 
के साधक न थे इसलिये नष्ट किये गये। विश्वामित्र का यज्ञ विश्व- 
कल्याण की साधना के लिये था इसलिये उसकी रक्षा की गई | गोस्वामी 
नी के मतानुसार यज्ञ योग नेता युग का धर्म है आजकल का नहीं। 
हसी प्रकार यद्रपि तप की भी उन्होंने बड़ी उपयोगिता स्वीकार की है 
और ब्रह्मा विष्णु महेश तभी को तपस्वी बताते हुए 'तपततें भ्रगम न कछु 
छंसारा? कहकर तेजविस्तार” के लिये इसे आवश्यक माना है फिर भी 
उनका ऐिद्धान्त है कि यह सतयुग का धमे है आजकल का नहीं।| 
दान को वे झ्राजकल के लिये भी आवश्यक स्वीकार करते हैं। वे 
कहते हैं।--- 


& यज्ञदावतपःकर्म ने स्याव्य कार्यमेव तत । 
यशो दाव तपश्चैव पावनानि मनौषिणास्‌ ॥ गौता १घ-४ 
तस्मादोमिस्युदाह्व्य यश्दानतपःक्रियाः । 
प्रवर्तन्ते विधानोक्तः सतत॑ बक्मवादिचाम्‌ ॥ गीता १७-२४ 
 तथ सुखप्रद दुख दोष वसावा | इे८-१४ 
जनि श्राचरजु करहु सन माहीं । सुत तपत दुरतभ कहु नाहीं ।। 
तएबद्ध ते जग चुजड दिधाता । तपबत्न विस्तु भये परित्नाता | 


विरतिविवेक २०९ 


प्रगट चारि पद्‌ धरम के कलि महं एक प्रधान | 
येन केन विधि दीन्हे दान करह कहयान ॥ ४६१०१, २ 
आजकल दानत्व की जैसी दुव्यवस्था है वैसी शायद पहिले कभी नहीं 
थी। तब 'ेन केन विधि! दान को कल्याणकर बताकर दानत्व का 
विशेष विवेचन न करना कहाँ तक उचित था यह भी गोस्वामी जी 
महाराज ही जानें। बहुत सम्भव है कि उन्होंने जानबूभकर यह बात 
मुगहम रख दी दो | कलियुग में मनुष्य स्वभावतः ही स्वार्थों और 
अतएव संग्रहशील रहते हैं। उनको संग्रहशीलता के कारण राष्ट्र में 
आर्थिक वैषम्य होना स्वाभाविक दी है। यह वैषम्य या तो साम्यवाद 
की ठोकर से दूर हो सकता है या दान धर्म की प्रेरणा से | संग्रहशीलता 
के लिये जिस प्रबल प्रयत्न, अनवरत, उद्योग, निःसौम बैय और विशिष्ट 
शक्ति की आवश्यकता होती है, साम्यवाद उसको कृठित किये बिना 
रह नहीं सकता । इन शक्तियों को कुठित करना मानो राष्ट्र ही को 
कुठित करना है। इसौलिये भारतीय श्राचार्यों ने साम्यवाद के बदले 
दान-वाद की चर्चा की हे। इस दानवाद के कारण अकिंचनों के 
अभाव दूर हो जाया करते थे, निराभ्रितों को आश्रय मिल जाया करते 
थे, विचारशील ब्रह्मनिष्ठों की जीविका के साधन जुट जाया करते थे, 
मठों, देवालयों, धर्मशालाओं, अन्नछुत्रों आदि के रूप में आगन्तुकों के 
लिये विभ्रान्तिस्थान तैयार रद्दा करते थे, बाग बाग्रीचे कुएं तालाब 
आदि बनवाये जाकर राष्ट्र के हितों का साधन हुआ करता था, इसी 
प्रकार न जाने कितने उपायों से समाज में साम्य स्थापन हो जाया करता 


तपबल्ल संभु करद्दि खंहारा | तपतें अ्रगम न कछू संसारा ॥ 
७८-७ से ६ 
ध्यान प्रथम जुग मख विधि दूज । द्वापर परितोषन प्रभु पूजे ॥ 
१७-२१ 

श्ड 


२१० तुलसी-द्शन 


था | गोस्वामी जी के समय में भी न तो सब मठ मन्दिर आदि ही 
दूषित ये और न सब साधू ब्राह्मण पण्डे पुरोहित आदि | फिर वे कुटिल 
आलोचक की भाँति दानतत्व के विवेचन का ऋभट उठाते ही क्यों 
सुपान्न कुपात्र का विवेचन जिसे करना हो वह करता रहे । उन्होंने तो 
कलियुग में दानधम की आ्रावश्यकता देखी झ्ोर इसलिये उस्तका मद्ृत्त 
गा दिया | एक बात और है। उन्होंने कलि के लिये तो “केवल हरि 
नाम अधारा” की ही खूब चर्चा की है।& दानधर्म के इस महत्व को 
तो भागवत आदि पुराणों के आधार पर| केवल कहीं कहीं हो लिख 
दिया है। इसलिये यदि उसका विस्तृत विवेचन नहीं किया गया तो 
कोई आश्चय नहीं। 

जप और अ्र्चा पर गोस्वामी जी ने पूर्ण विश्वास प्रकट किया है 
परन्तु अर्चा को--मूर्तिपूजा को--वे द्वापर का धर्म मानते हैं ।| इसलिये 
वरतंमान भारतीय समाज को उन्होंने मठ मन्दिर मूर्ति आदि के विशेष 
पाठ न पढ़ाकर नामजप ही की अ्रधिक सलाह दी है। उनके मत में 
कलि के लिये नामजप के अतिरिक्त दूसरा कोई उपाय ही नहीं है। बैधी 


& कलियुग जोग न जग्य न ग्नाना । एक अ्धार राम गुन गाना ॥ 


४३६०-१४ ' 


| छते प्रवर्तते धर्मश्चतुष्पात्तत्जनेए तः । 
सत्य दया तपो दानमितिपादा विभोन ५ ॥ 


हक ग् २८ 


कल्लो तु धर्म हेतूनां तुर्वीशोड्धर्म हेतुनिः। 
एधमानेः क्षीयमाणो हान्ते सोडपि विनद्त्यति ॥ 
भागवत १२॥३। १८, ९४ 


| द्वापर परितोषन प्रभु पूल । १७०२१ 


विरतिविवेक २११ 


भक्ति पर आवश्यकता से अधिक ज़ोर देने वाले सज्जनों को गोस्वामी 
जी का यह दृष्टिकोण भली भाँति समझ रखना चाहिये | सप्तम परिच्छेद 
में नामजप की भी पर्यात चर्चा होगी । इसलिये व्यक्ति के विशिष्ट धर्मों 
का प्रकरण हम यहीं समाप्त करते हैं। 

गोस्वामी जी ने चुगधरम की जो चर्चा की हे वह भली भाँति ध्यान 
देने योग्य है | समय के प्रवाह से समाज के भावों मे भी उन्नति अवनति 
होती रहती हैं | जब समाज पूर्ण समृद्ध सदाचारी और विकासशील 
रहता है तब हम उस युग को सतयुग कहते हैँ । जब उससे कुछ निम्न 
अवस्था आती है और स्वार्थ तथा दंष की मात्रा स्पष्ट द्ोती है तब त्रेता 
युग आता है | जब पाप और पुण्य का इन्द्र खूब स्पष्ट होता है तब 
द्वापर आता है और जब पाप ही का पूरा प्रभाव देखा ज्ञाता है तव हम 
उस युग को कलियुग कहने लगते हैं। अपनी पैनी विचारदृष्टि से 
गोत्वामी जी ने कलियुग के रूप को खूब वारीकी से देखा था| उनका 
कलिघमंवर्यन बड़ा सुन्दर है ( देखिये पृष्ठ ४८७ से ४९० ) | वे कलि- 
युग का ऐसा वर्णुन करके वताते हैं कि चारों थुगों में एक ही प्रकार 
का धमम नहीं चल सकता | मनुष्य की मानसिक स्थिति के अनुठार घम्म 
के नियमों में भी हेरफेर होना चाहिये | जो उतथुग के लिये छुकर था 
वह कलियुग के लिये सुगम नहीं हो सकता | इसलिये उन्होंने प्राचीन 
आराचार्यों का अनुकरण करते हुए# ध्यान ( योग अथवा तण० ) को 

ऋ% कृतयुग॒ ज्ञेता द्वापर पूजा सख अर जोग। 

जो यति होइ सो कलि हरि नाम ते पावहिं लोग ।! 
कृतयुग सब जोगी बिग्यादी । करि हरि ध्यान तरहिं भव मानी ॥ 
न्रेता विविध जग्य नर करहीं । प्रभुद्दि समर्षि करम भव त्तरहों ॥ 
द्वापर करि रघुपति पद पूजा ! नर भव तरहि उपाय न दूजा ॥ 
कलियुग केवल हरियुनगाहा । ग्रावतत नर पावहि भव थाहा॥। 
४३६०-११ से १६ 


श्श्र वुलसी-दर्शन 
सतयुग के लिये, यज्ञ ( अथवा मगवन्निमित्तिक कर्म ) को श्रेता के लियें 
पूजा अर्चा को द्वापर के लिये और फेवल नाम-जप को कलियुग के 
लिये प्रशस्त माना है। 

कलिउम्बन्धी इस युगधर्म के विषय में गोस्वामी जी की एके बाते 
हमारी समझ में नहीं आई । वे कहते हैं कि “कलि कर एक पुनीत 
प्रतापा, मानस पुन्य होहिं नहिं पापा” ( ४९००-२० ) | पुरुयों की बात 
जाने दोजिये। पाप ही को लीजिये। अब क्या हस वाक्य से यह 
समझा जाय कि कलियुग में सानस पाप को पाप ने कहना चाहिये! 
एक कन्या का आलिगन पुत्रीभाव से भी हो सकता है और कान्ताभाषे 
से भी। तब क्या उस कृत्य की श्रोचित्य-अनौचित्य-चर्चा में दृदूगत भौंव 
की ओर कुछ भी विचार न किया जायगा ! दूसरे का माल अपने पास 
रख लेना ही जुर्म नहीं है | जुर्म तो नीयत की बदी को देखकर ठहराया 
जाता है। फिर, गीता का सिद्धान्त भी इस सम्बन्ध में विचारणीय है। 
भगवान श्री कृष्ण कहते हैं कि & विषयों का ध्यान करने से उनके 
प्रति आसक्ति उत्पन्न होती है और आसक्ति से ऋमशः काम, क्रोध, 
संमोह, स्मृतिविश्वम, बुद्धिनाश और सर्बनाश हो जाता है। हमारे 
मानस-संग से ही हमारे स्वभाव और उंस्कारों का निर्माण होता है और 
स्वभाव तथा संस्कारों के अनुसार ही हमारे आचार व्यवहार हुआा 
करते हैँ | इसलिये कलियुग में मानस पाप होते ही नहीं और पापों को 
परख केवल क्रियाओं तक परिमित है यह कहना कहाँ. तक उपयुक्त 
होगा ? रामचरितमानस के प्रसिद्ध ठीकाकार बैजनाथ जी इस पंक्ति की 


$ ध्यायतो विषयात्‌ पं सः संगस्तेषृपजायते | 
सक्ञास्संजायते कामः कामात्क्रोधोडमिजायते ॥ 
क्रोधादभवर्ति संमोहः संसोहात्मृतिविश्नमः । 
स्मृतिन्न शादू युद्धिनाशों बद्धिनाशाव्प्रयश्मति ॥ गौता २। ११,६४ 
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थैका में लिखते हैं कि जो रामानुरागी धर्मात्मा हैं वे कलियुगी नहीं कहें 
जा सकते इसलिये वे यदि मन में पाप लावे तो ज़रूर ही पाप लगेगा | 
श्री सावन्त मद्दोदय ( जनकसुताशरण शीतलासहाय जी ) अ्रपनी 
'सानसपियूष' टीका में यथार्थ ही लिखते हैं कि गोस्वामी जी की पक्ति 
का वह भाव नहीं जान पड़ता । इतना कह्दते हुये भी वे मानते हैं कि 
८“पापकर्म न हों इसके लिए मन से भी पाप का चिन्तनन करना 
चाहिये यह अ्रवश्य है” । ( मानसपीयूष उत्तरकाएड पृष्ठ ७६८ ) | तब 
फिर या तो गोस्वामी जी ने यह बात श्रीमद्भागवत के श्लोक & के 
अनुकरण में योंहो कह दी है या फिर उन्होंने इसे इसलिये कहा है कि 
जिसमें कलि के कुटिल और दुल्लुद्धि जीव भी धर्मांचरण की ओर 
उत्साहित हो जायें और कम से कम, अपने आचरणों पर--कृत्यों पर-- 
तो नियंत्रण प्रारम्भ कर ही दे | हमे यह दूसरा मत ही अधिक समौचीन 
जान पड़ता है। 

$ यह बात नहीं है कि युगधम सब मनुष्यों के लिये समान रहता 


# नालुद्देष्टि कलि सम्नाटू सारज् इच सारभुक ॥ 
कुशलान्याशु सिदुयन्ति नेतराणि कृतानि यत्‌ ॥ 
भसागवत्त $ । १5०। ७ 


+ नित जुगघर्स होहिं सब केरे। हृदय रामसाया के परे ॥ 
सुद्ध सत्व समता बिग्याना । झृत प्रभाव असन्न सन जाना ॥ 
सत्व बहुत रज कहु रति करमा | सब विधि सुख त्रेता कर घरसा॥ 
बहु रज स्वतप सत्व कछु तामस। द्वापर घरमु हरण भय सानस ॥ 
तासस बहुत रजोगुन थोरा। कल्नि प्रभाव विरोध चहुँ ओरा ॥ 
घुघ जुग धरसु जानिसन भाहीं। तजि अधरम रति धरम कराहों ॥ 
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हो | प्रत्येक मनुष्य के हृदय में नित्य ही चारों युगों का चर चला 
करता है| जब हृदय में शुद्ध सात्विकता विद्यमान हो तब 'समभना 
चाहिये कि उसके लिये सतयुग है। जब रजोंगुण का कुछ प्रभाव पड़ 
कर कर्मों की ओर रति होने लगे तब समभाना चाहिये कि उस हृदय 
के लिये त्रेतायुग आ गया । जब रजोगुण का शेष दो गुणों की श्रपेक्षा 


विशेष आधिक्य होने से हृदय हर शोक आदि भाव डेरे डालने लगे , 


तब समभना चाहिये कि उस व्यक्ति के लिए द्वापर आगया भ्ौर जब 
तमोगुण का श्राधिक्य होने से विरोधपूर्ण दृदय हो जाय तब समझना 
चाहिये कि कलियुग आ गया | विद्वान्‌ लोग द्वृदय के इस युगप्रवाई 
को पहिचान कर तदनुकूल युगधर्म का आचरण किया करते हैं। इस 
तरह प्रत्येक मनुष्य के लिये प्रत्येक युग के धर्म की आवश्यकता रहंती 
है | परन्तु जिस समय जिस युग की प्रधानता रहती है उस समय के 
मानवों में उसी युग का विशेष प्रभाव भी रहता है। इसलिये उनके 
हेतु उसी युग के अनुकूल धर्म की व्यवस्था भी प्रधानरूप से की 
जाती है । 


व्यक्तिपरक धम के सम्बन्ध में अन्तिम बात जो हस यहाँ लिखना 
चाहते हैं वह है धर्मरथ का रूपक। यदि रूपक का अ्रल्ंकारिक वर्णन हृत 
लिया जाय तो उस ग्रसज्ञ का तात्पर्य यह होगा कि जिस धर्मभाव का 
प्रेरक है भगवदूभजन ओर प्रतारक है बल विवेक दम तथा परोपकार, 
जिस घर्मभाव की स्थिति है शौय तथा धेयं पर और गौरव है संत्य तथा 
शील के कारण, जिस धर्मभाव के प्रसार का नियंत्रण क्षमा कृपा और 
समत्वबुद्धि द्वारा हुआ करता है, जिस घ॒र्भमाव पर आरूढ़ होने वाले 
के पास वैराग्य, सन्‍्तोष, दान, सदूबुद्धि, विज्ञान, शम, यम नियम' आदि 
की शक्तियाँ हैं तथा विप्रगुरुसेवा रूपी रक्षा का साधन विद्यमान है 
उस धभभाव वाला व्यक्ति ससार में बिना चेष्ठा के ही अ्जेय बन जाता 


विरतिविवेक श्श्र्‌ 


है | वह सहज ही निखिल संसार का हृदयसम्राद्‌ बन सकता। & इस 
प्रसद्ध में धर्म के २१ अज्ञों को चर्चा करके तथा अज् शज्तों के वन 
में “नाना” शब्द का प्रयोग करके गोस्वामी जी ने यह बता दिया है 
कि धार्मिक नियमों अथवा धर्म के अड्ों की संख्या की कोई सीमा नहीं। 

जो किसी पदार्थ का विशिष्ट गुण है--उस पदार्थ के अत्तित्व के 
लिये आवश्यक है--उसे ही उस पदार्थ का धर्म कहते हैं | जैसे जलाने 
को श्रग्नि का धर्म कह्य जाता है। इस दृष्टि से देखने पर विदित होगा 
कि पूर्यत्व की ओर स्वाभाविक प्रद्ृत्ति ही जीव का धर्म है। हमारे 
हृदय की विकासशीक्ष क्रिया ही पुरय अथवा धर्माड्ध कहावेगी और 
हासशील क्रिया को ही हम पाप कहेंगे | यदि हसने पूर्ण॑त्व की 
प्रसन्नता--अनुकूलता--के लिये कोई कार्य किया तो बव्ह होगा धर्म | 
और यदि अपूर्युत्त--अपने छुद्र व्यक्तितत--क्री प्रसन्नता के लिये ही 
कोई कार्य किया तो वह होगा अऋधम | हमारा धर्माचरण जितना दृढ़ 
होता जायगा हमारे छुद्र व्यक्तित्व को ओर से हमारा वेराग्व भी 
उतना ही दृढ़ होता जायगा | यदि हम सच्चे धर्मशील हें त्तो साखारिक 


# सुनहु सखा कह कृपा निधाना। जेहि जय होह सो स्वन्दन आना॥ 
सौरज धीरज तेहि रथ चाका। सत्य सील इृढ़ ध्वज्ा पताका॥ 
बल बिवेक दस परहित घोरे । छुमा कृपा समता रजु बोरे ॥ 
ईंस भजबु सारथोी सुजाना। विरति चर्म सन्तोष कृपाना॥ा 
दान परसु बुधि सक्तिअचयढा । वर॒ विग्याव कठिन कोदंडा ॥ 
असक् अ्रचल सन न्ञोन समाना। सम जम नियम सिलीसुख नाना॥ 
कवच अभेद्‌ दिग्न गुरु पूजा | येहि सस घिज्य उपाय न दूजा॥ 
सखा घर्म भय भ्रस रथ जाके। जीत न कहेँ व करहुँ रिषर ताके ॥ 

४३२-६ से १३ 


| विशेष विवरण के लिये लेखक का जीवचिज्ञान अंथ देखा जावे। 


११६ - तुलसी-दर्शन 


वैभवों की ओर, स्वरंप्राप्ति की ओर, यहाँ तक कि अपने एक वक्तित् 
की मुक्ति की ओर भी हम कुछ ध्यान न देंगे | इस लोक और परलोक 
के फलभोगों की श्रोर जो ऐसी विरक्ति द्वो जाती है उसी का 
नाम है वैराग्य | ऐसा वैराग्य आ्राते ही न तो फिर सकल कर्मो की 
आवश्यकता रह जाती है और न व्यक्तित्वाभिमान पर आसक्ति | 

किसी कामना के वश जो कम किये जाते हैं वे बन्धनप्रद ही रहा 
करते हैं। सकाम भाव से यदि हमने श्रच्छे कम किये--धर्माचरण 
किये--तो स्वर श्ट/खला चली श्र्थात्‌ स्वगं, देवत्व पुण्य की क्षीणता 
में फिर मनुष्यत्व फिर देवत्व आदि | यदि बुरे कर्म किये--अधर्माचरण 
किये--तो लौह ४ खला चली अर्थात्‌ नरक, तिर्यक्योनित्व इत्यादि का 
चक्कर लगा | हाँ, यदि वैराग्यपूर्य हृदय से निष्काम कर्म होते रहे तब 
फिर बन्धन का कोई सवाल ही नहीं रह जाता | 

वैराग्य कुछ आप ही आप तो द्ोता नहीं है । जब महान्‌ के सग्रह 
की इच्छा होगी तभी तो छुद्र के त्याग की बात आआवेगी। संग्रह की 
यह इच्छा दो ही केसे सकती है जब तक कि हमें उस महान्‌ का कुछ 
शान अथवा भान न हो जाय | इसलिये वैराग्य का मागें शान का 
सहारा लिये बिना हमें अ्रन्तिम ध्येय तक नहीं पहुँचा सकता ऐसा कई 
आचायों का मत है। जब पूणत्व का शान होने पर--सच्चे स्वरूप 
की सच्ची पहिचान होने पर--सकाम कर्मों से आप ही आप उपरति हो 
जाती है & और इस ज्ञान के बिना वैराग्य दृढ़ नहीं होता तब फिर 
वैराग्यमागे--कममार्ग--की श्रपेक्षा शानमाग ही श्रेष्ठ और मोश्षप्रद 
ठहदरा । गोस्वामी जी ने कदाचित्‌ इसीलिये “व्यान मोच्छुप्रद बेद 
अल! ( ३०८-४ ) कह कर केवल शानमार्ग के साथ ही अपने 
भक्तिमाग की ठुलना की है और वैराग्यमार्ग का कोई स्वतन्न उल्लेख 


& करम कि द्ोईहें स्वरूपहि चीन्हें | ४६३६-२२ 
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नहीं किया है। फिर भी सच्चे समन्वयमार्गी कौ भाँति उन्होंने अपने 
भक्तिमार्ग में वैराग्य और विवेक दोनों को समेट लिया है और इस 
प्रकार न केवल वेदान्त के ज्ञानमाग को बरन्‌ गीतोक्त निष्काम कर्मयोग 
मागग--अनासक्तियोग मा्ग--कों भी अपने भक्तिमाग का प्रतिरूप बता- 
कर उन्होंने वैराग्यमाग--कर्ममाग--की भी पूर्ण महत्वरक्षा कर दी है। 

व्यक्तित्वाभिमान के विध्वंस के लिये जो दूसरा मार्ग बताया गया 
था वह विवेक॒मार्ग श्रथवा शानमाग हे। बिरक्ति में चेश छिपी हुई है 
तो विवेक में विचार क्रीड़ा कर रह्या है। हम कौन हैं तुम कौन हो वे 
कौन हैं इत्यादि का विचार करते करते मनुष्य आसानी से ब्रह्म, जीव 
और माया तत्व तक पहुँच जाता है। असल कठिनता जो है वह इन्हीं 
तोनों तत्वों का वास्तविक रहस्य समसने में है। बड़े बड़े दाशनिकों ने 
इस सम्बन्ध में अपना जीवन खपाया; परन्तु इन तीन तलों के सम्बन्ध 
में स्वजनसम्मत सिद्धान्त अभी तक भी स्थिर न कर पाये । भारतीय 
दशनशा्रों में वेदान्त द्शन ही ऐसा कहा जाता है, जिसने इन तीन 
तत्वों को गुत्यिया स्वतोडघिक सपम्राह्मरूप में सुलझाई हैं| परन्तु इस 
दशन के छुयोग्य भाष्यकारों ने अद्वेतवाद, विशिष्टह्वतवाद, शुद्धाहवत- 
बाद, दतादतवाद, देववाद आदि निकाल कर वह गुत्यी फिर उलमका 
सी दी है। इन श्रनेक वादों में अदतवाद और विशिष्टाह्वतवाद ही 
मुख्य हैं | शेष वाद किसी न किसी प्रकार इनके अन्तगंत हो जाते हैं 
अद्वेववाद के आचार्य हैं श्रीशंकराचा्य और विशिष्ठाह्वेतवाद के 
आचाये हैं श्रीरामानुजाचाय। यदि शंकर कहते हैं कि ब्रह्म केवल 
निगंण है तो रामानुज कहते हैं कि वह केवल सगुण है। यदि शंकर 
कहते हैं कि जीव और जगत्‌ मिथ्या है तो रामानुज कहते है कि चित्‌ 
( जीव ) और अचित्‌ ( जगत्‌ ) उसी प्रकार सत्य हैं जिस प्रकार ईश्वर 
( हरह्म ) | यदि शंकर कहते हैं कि जीव और ब्रह्म एक ही हैं---मेद 
की भावना केवल भ्रम है, तथा उनका यह ऐक्यज्ञान ही मोक्ष है तो 


श्श्प तुलसी-दर्शन 


रामानुन कहते हैँ कि थे दोनोंन एक हैं न हो सकते हैं, इसलिये 
प्रपत्तियोग अथवा उपासनायोग ही जीव के परम कल्याण का एकमात्र 
मा्ग है। तब ऐसी स्थिति में सहज ही प्रश्न उठता है कि व्यक्तित्वा- 
मिमान के विध्वस के लिये जिस विवेकमार्ग की चर्चा कौ गई थी, वह 
अद्वेत मत की ओर भुका हुआ होना चाहिये कि विशिष्टाह्ेत मत की 
शोर भ्ौर गोस्वामी जी ने तत्वविवेचन में श्रद्वेत का पन्ना पकड़ा है कि 
विशिष्टद्वेत का । 

गोस्वामी जी ने ब्रह्मतत्व को जिस प्रकार समझा और समझाया 
है, वह चौथे परिच्छेद भें बता दिया गया है | उन्होंने माया के तत्व को 
जिस प्रकार समझा और समझाया है, उसकी चर्चा इसी पचम परिच्छेद 
के प्रारम्भ में कर दी गई है। उन्होंने जीवतत्व के सम्बन्ध में जो कुछ 
कहा वह व्यक्तित्वभिमानविध्व॑स के प्रसद्ध में विशेष रूप से उपयोगी है। 

व्यवह्दारदृि से प्रत्यक्ष देखने पर तो हमे यही विदित होता है कि#& 
जीव मायावश्य और अतएव व्यक्तित्वाभिमानी है। वह परवश है श्रोर 
अनेक है | वह ईश्वराश होने के कारण यद्यपि अविनाशी है, चैतन्य 


# सार्यावस्य जीव अभिमानी । इंसवस्य माया गुनखानो ॥ 

परवस जीव स्ववस भसगवन्ता । जीव अनेक एक श्रीकन्ता ॥ 
३७७०२६, २७ 

ईस्वर अस जीव श्रचिनासी । चेतन असत्न सहजसुखरासी ॥ 
००-०३ 

हरस विषाद ग्यान अग्याना | जीव धर्म अदिति श्रत्निमाना ॥ 
६६-११ 

माया ईंस न श्रापु कहँ जान कहिय सो जीव | ३०८-२ 

जो सथ के रद्द ग्यान एक रस । ईस्वर जीवहिं भेद कहहु कस ॥ 

३७७-र 
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है, अमल है और सहज सुखराशि है तथापि मायाजन्य “अ्रहं” ( मैं ) 
इस अभिमान के कारण दुख सुख ( हृ विषाद ) और शान अज्ञान के 
इन्द्र हो उसके धर्म ( स्वभाव ) कहे जाते हैं। वह अपने को मावा का 
ईश नहीं समझता । यदि सब प्रतीयमान चैतन्ध सत्ताओं मे--जीदों 
में--एकरस” ज्ञान रह जाय तो फिर ईश्वर ओर जीव का भेद कहाँ 
रहे | जब तक जीव का जीवत्व है अ्र्थाद जब तक वह अपने को 
सायावश परिच्छिन्न और अ्रतएव जड़ ( अज्ञानी ) समझता है, तब 
तक वह ईश की वरावरी किस प्रकार कर सकता है। जब तक उसका 
जड़त्व (अज्ञान ) नष्ट नहीं हुआ तव तक तो निश्चय हां वह दास 
है--परवश हे-- ओर परमात्मा स्वार्मी हैं---निम्रहानुम्हकारो स्वामी हैं | 
अपने सच्चे स्व॒रूप का अ्रथवा यों कहिये कि परमात्मा का ज्ञान होते ही 
जीवात्मा तो स्वतः परमात्मा हो जाता है | फिर उसका जौवत्व कहाँ |& 
जीव के ऐसे वर्णन के साथ जब हम देखते हैं कि गोस्वामी जी ने 
“श्-गुण” ब्रह्म का और स्वप्नवत्‌ू-भ्रमवत--मिथ्या साया का 
दिद्वान्तरूप से बण न किया है तथा “ध्यवह्मर! और 'परमार्थः में भेद 
दिखाते हुए कहते हैं।-- 
धरनि धाम धनु पुर परिवारू । सरयु नरकु जहँ क्षगि व्यवहारू ॥ 
देखिय सुनिय शुनिय सव साही । सोहमूल प्रसारथ नाहीं ॥ 
२०२०-२७, रे८ 
तब हमें मानना ही पड़ता है कि गोल्वासी जी के दाशंनिक उिद्दान्त 
शाकर सम्प्रदाय के अनुकूल हैं । व्यक्तित्वाभिमानविध्वंत के लिये यों मी 


न्न्ज+ 


& माया बस परिदिन्न जड़, जीव कि ईंस सम्रात ॥ ४३६०२२ 
दासु विरोध न कौजिय नाथा | काल करम बिच ज्ञाकं हाथा।॥ 
रेज%-२९ 





जानत तुर्दहि तुस्इदिं हाइ जाई ॥ २१ ६-१ ६ 


२२० वुलसी-दर्शन 


विशिश्द्नेत॒वाद की अ्रपेक्षा अद्देतवाद ही अ्रधिक उपयुक्त है, क्योंकि 
विशिशद्वेत मत के अनुसार तो जीव का व्यक्तित्व नष्ट ही नहीं हो 
सकता । इसी प्रकार अन्य अनेक दाशंनिक गुत्यिया सुलझाने के लिये 
भी विशिश्द्धेतवाद कौ अपेक्षा अद्वेतवाद द्वी अधिक समर्थ हो सका 
है। गोस्वामी जी भें साम्प्रदायिकता तो थी नहीं | इसलिये उनके समान 
गंभीर तत्वदशीं ने अ्रद्देत सिद्धान्त को इस प्रकार अपना लिया तो 
आश्चर्य ही क्या है। प्रवोधसुधाकरादि ग्रन्थ जो शकराचार्यक्ृत कहे 
जाकर शाकर सम्प्रदाय में पूण तया मान्य हैं, क्या भक्ति के रस में 
शराबोर रहकर भी अद्वेत सिद्धान्त पर आश्रित नहीं हैं! मधुदृदन 
सरस्वती के समान उद्धट अ्रद्देतवादी आचाय क्या परम भक्त नहीं हो 
गये हैं ! ऐसे दृष्टान्त सन्‍्मुख रहते हुए भी, आश्चय है कि अनेक 
सज्जनों ने गोस्वामी जी के भक्तिप्रवाह को देखकर उन्हें विसिष्टाद्वेत- 
वादी ही समझ रखा है। 

वास्तव में देखा जाय तो अद्वेतवाद और विशिष्टाह्वेतवाद में कोई 
अन्तर भी नहीं । यदि अन्तर है तो केवल दृष्टिकोण का। शंकर ने 
ब्रह्म के दृष्टिकोण से तत्व को समभने समभाने की चेष्डा की है और 
रामानुज ने माया के दृष्टिकोण से | जीव मे ब्रह्मा भी है माया भी है, 
इसीलिये ज्ञान का पूरा रूप जीव के सामने रखने के लिये दोनों दृष्टि- 
कोणों से विचार करने की आ्रावश्यकता है | ब्रह्म के दृष्टिकोण से-- 
निविशेष चेतन्यतत्व के दृष्टिकोण से--तो “सर्वे खल्विदं ब्रह्म?”, “नेह- 
नानास्ति किंचन”, “सो5हमस्मि”, “तत्वमसि” ( “सो तें ताहि तोहि 
नहिं भेदा” ) “रजो यथरदिश्रम:” ( “जिमि भुजंग बिनु रजु पहिचाने” ) 
आदि की बातें कही जाती है और माया के दृष्टिकोण से--विशिष्ट चैतन्य- 
तत्व के दृष्टिकोण से--“जीव अ्रनेक एक श्रीकन्ता”? परबस जीव स्वबस 
भगवन्ता ? आदि की बातें कही जाती हैं । ब्रह्म के दृष्टिकोण से “कोठ 
न काहु सुख दुख कर दाता” “(निगु न नाम न रूप” “मोहमूल परमारथ 
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नाहीं” “शान मोच्छुप्रद वेद बखाना” "ज्ञानी प्रशुहि बिसेसि पियारा” कौ 
बाते कही जाती है और माया के दृश्टिकोण से “काल रुप तिन्ह कहें मैं भ्राता, 
सुभ अरु अ्रसुभ करम फल दाता” “मोरे अधिक दास पर प्रीती “सकृत 
प्रमाम किये अपनाये” “मुकुति निरादरि भगति लोभाने” आदि की 
बाते कही जाती हैं | प्रकृत तत्व को दोनों दृष्टिकोणों से समझाये बिना 
काम नहीं चलता । यदि ब्रह्म का दृष्टिकोण ही सदैव सम्मुख रखा जाय 
तो व्यवहार बिगड़ता है। जड़ जीव भी “सो5ह सो5ह” कहते हुए 
समथ कहलाने की “हिसिखा” करके ल्ोकमर्यादा को तहसनहस करने 
के लिये तैयार हो जाता है और इस प्रकार स्वतः भी बड़ी हानि उठाता 
है। यदि माया का दृष्टिकोण ही सदैव सामने रखा जाय तो “विमेद- 
करी” म्ति की पुष्टि के कारण साम्प्रदायिकता के अनथ वढ़ चलते हैं 
और शैवों तथा वेष्ण॒वों में लाठिया चल पड़ती हैं | यदि अद्तेत दृष्टि 
कोण के बिना तत्व का पूरा बोध नहीं होता तो दत दृष्टिकोण के बिना 
उस बोध का पूरा छुरस भी तो नहीं मिलता--जीव कोटि की पूरी पूरी 
मर्यादा का पालन भी तो नहीं होता शंकराचार्य जी ने ये दोनो हष्टि- 
कोण स्वीकार किये हैं। उन्होंने केवल यही कहा है कि मायावात्रा 
दृष्टिकोण व्यावहारिक इष्टकोण है और बक्षवाला पारमार्थिक | जो 
पारमार्थिक दृष्टिकोण हैं वही वास्वविक है--सत्व हे--और जो 
व्यावद्ारिक है वह अवास्तविक है, असरुत्य है। शकराचार्य जी के मत 
में रत्य वह है जो त्रिकालाबाधित हो | उनके मत में सत्य वही है जो 
अविफारी और एकरस हो | इसौलिये उन्होने परमार और व्यवहार का 
यह भेद निकाला। रामबुजाचाय को यह भेद इष्ट नथा इसीलिये 
उन्होंने व्यवह्रपक्ष को अपना ग्रकृत सिद्धान्त वना डाला | शकराचार्य 
ने उद्देश्य विशेष दी से अपने भाष्य लिखे थे इसलिये--.. 
/दावदू गन्नेन्ति शास्ताणि जस्बूका विपिने यथा ॥ 
न गज्नति भद्टासीसों मावद्‌ पेदाम्तकेसरी ॥” 
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इस उक्ति के अनुसार उन्होंने अस्त रिद्धान्तों का खश्डन करके 
पारमार्थिक अ्रद्वेत सिद्धान्त ही का प्रतिपादन किया और उन भाष्यों में 
व्यावद्दारिक्त सिद्धान्त को कुछु भी महत्ता न दी। रामानुजाचाय ने 
भी इसी प्रकार उद्देश्य विशेष से अपने भाधष्य रचे, क्योंकि उन्हें व्यावहा- 
रिक दृष्टिकोण को महत्ता स्थापित करनी थी । इसलिये उन्होंने अ्रद्वेत 
का खण्डन करके केवल विशिष्टाद्वेत का मण्डन किया । गोस्वामी जी 
कुछ खण्डन मण्डन वाले आचाय तो ये नहीं इसलिये उन्होंने पारमा- 
थिंक और व्यावह्ारिक दोनों दृष्टिकोणों का यथास्थान उपयोग किया 
है ओर दोनों को पूरी महत्ता दी है| परन्तु उनके समूचे सिद्धान्तवाक्यों 
का भली भाति स्वाध्याय करने से यह स्पष्ट हो जाता है कि उनका 
यथार्थ दाशनिक सिद्धान्त श्रद्वेत है न कि विशिष्टाह्नेत | यह दूसरी बात 
है कि लोग अपने अपने तककौशल और बुद्धिचातु्य से उनके सब 
शब्दों को खोंच खाच कर विशिष्याद्वेतवाद में घटा लें। यो तो उप- 
निषद्‌, गीता और वेदान्तसूत्र के वाक्य भी इसी प्रकार अ्रपनी श्रपनी 
ओर खींचे गये हैं | सो जब प्रस्थानत्रय कहानेवाले इन महान्‌ ग्रन्थों का 
यह हाल है, तब गोस्वामी जी महाराज की “भाषा भणिति” के सम्बन्ध 
में ऐसा कर दिया जाय तो आशरचय ही क्या 

महामहोपाध्याय पं० ग्रिरिधर शर्मा ने कहा है कि “दावे के साथ 
कहा जा सकता है कि शाकर अद्वेत के विरुद्ध पड़ने वाले साम्प्रदायिक 
विचार रामायण में हैं ही नहीं? ( तुलसी निबन्धावली खण्ड ३ पृष्ठ 
१२७ ) | राय कृष्ण जी को यह राय पसन्द न आई इसलिये उन्होंने 
महामहोपाध्याय जी के इस लेख का खण्डन नागरी प्रचारिणी पत्रिका 
में प्रकाशित कराया। यदि प्राच्य महयविद्या्ंव श्रीनगेन्द्रनाथ बसु 
महोदय अपने हिन्दी विश्कोष ( भाग ९ पृष्ठ ६८६ ) में कहते हैं कि 
“रामायण में कई जगह शकराचार्य का मत ग्रहण किया गया है” तो 
भावुक भक्त जयरामदास जी दीन कल्याण वेदान्ताहु के प्रष्ठ ६०१ में 
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“गोस्वामी तुलसीदास जी और अद्वेतवाद” शीौष॑क लेख लिखकर यह 
सिद्ध करना चाहते हैं कि रामायण में जो कुछ है सो विशिष्ट ह्वैतवाद 
ही है। यह सब अपनी अपनी समझ की बात है |& 
जो लोग 'ईश्वराश जीव का परिच्छिन्नत्व” “भक्ति की आवश्यकता? 
भक्ति के आगे मुक्ति की भी तुच्छुता! “अवतारवाद!ः ईश्वर और 
जीव में मेदः आदि बाते देखकर ही गोस्वामी जी को विशिष्टाद्वेतवादी 
कहने लगते हैँ उनसे हमारा श्रनुरोध है कि वे शंकराचार्य जी के 
निम्नलिखित छोक, जो उदादरण के रूप में ही पेश किये जाते हैं, 
ध्यानपूवक पढ़ जायें | संभव है, ये सब छोक आदि शंकराचार्य विरचित 
न हों परन्तु जब सभी पीठों के जगदूयुरु लोग इन्हें आचायंकृत और 
अतएव उंग्राह्म मान रहे हैं तो इतना तो निश्चित है कि ये शोक अद्वेत- 
वाद के प्रतिकूल नहीं हें। 
अग्नेयथा स्फुलिगः च॒द्वास्तु व्युच्चरन्तीति। 
श्र॒त्यर्थ दर्शयितु स्वतनोरतनोत्सजीवसन्दोहम ॥ 
प्रबोधसुधाकर २०८ 
अभिभूतः स एवात्मा जीव इत्यभिधायते । 
किद्विज्ञत्वानीरवरत्व संसारित्वादि घर्मवान ॥ 
सर्ववेदान्तसिद्धान्तसारसंग्रह ३२० 
चित्त सत्वोष्पत्तो तडिदिव बोधोदयों मदति | 
तहा व स स्थिरः स्थाधदि चित्त शुद्धियुपयाति ॥ 


& यह परिच्छेद लिख चुकने के बाद हमने पं० विजयानन्द जौ 
त्रिपाडो का “गोस्वामी जो श्रोतुलुसीदास जी के दाशनिक विचार” 
शीषक लेख जुलाई १६३७ के कल्याण में पढ़ा । उन्होंने मो अन्तरक्ष और 
बहिरड़' परीक्षाओं से सिद्ध किया है कि श्रोग्ोस्वामी जी का शद्टेत 
प्िद्धान्त है । 


श्र४ वुलसी-दशन 


शुध्यतिहि नान्तरात्मा कृष्णपदांभोज भक्तिसृते । 
चसनमिव क्षारोदैर्भक्तया प्रज्ञाल्यते चेतः ॥ 
प्रबोधसुधाकर १६६-१६७ 
अस्मा्क॑ यदुननन्‍दनांधि युगल ध्यानावधानाथिंनां | 
कि क्लोकेन दमेन कि चुपतिना स्वर्गापच्गेश् किस ॥ 
प्रवोधसुधाकर २६० 
यावदायुस्त्ववा चंधो वेदान्तो गुररीश्वरः। 
मनसा कर्मणा वाचा श्रतिरेवेट्ठ निश्चयः ॥ 
भावादेत॑ सदा कुर्याद्‌ क्रियाह्वेतं न कहिंचित्‌ । 
शरद्ठैत त्रिपु लोकेष नाद्ेत गुरुणा सद्द ॥ 
तत्वोपदेश ८६,८० 
कि स्मत्त्यं पुरुष: ? हरिनाम सदा ।--अरश्नोत्तरर्रमालिका ३५ 
कोहि जगदूयुरुकक्तः ? शंभुज्ञनिं कुतः ! शिवादेव ॥ 
प्रश्नोत्तरलमालिका २ 
स्वास्मैकचिन्तनंयत्तदीश्वरध्यानसीरितम्‌ ॥ 
सर्वेधेदान्त १२२ 
जन्मानेकशतेः सदादरयुजा भकक्‍त्या समाराधितों | 
भक्तेबेंदिक लत्तणेन विधिना सन्तुष्ट इंशः स्वयं ॥ 
साक्षाच्छोगुरुरूपमेत्य कृपया वग्गोचरः सन्‌ प्रभुः । 
तत्व॑ साधु विवोध्य चारयति तान्‌ संसारदुःखाणवात्‌ ॥ 
सर्ववेदास्त० २९४ 
शिवप्रसादेन बिना न सिद्धि! शिवप्रसादेन विना न बुद्धिः | 
शिव प्रसादेनविना न युक्तिः शिवप्रसादेन विना न मुक्ति: ॥ 
स्ंचेदाम्त०” २७३ 


विरतिविबेक १शप 


कन्द्षकोटिसुभग वान्छितफलद दयाण॑च कृष्ण । 
स्यकत्या कसन्‍्य विषय नेश्रयुगं द्रष्टरसुत्सहते॥ 
प्र० सु० १ घ३ 


भूतेष्वन्तयांसी ज्ञानमयः सच्चिदानन्दः । 
प्रकृतेः परः परात्मा यदुकुलतिलकः स एवायम्‌ ॥ 
आअण० सु० १६8२ 
सत्यपि सेदापगमे नाथ तवाहं न सामकीनस्तवं । 
सामुप्नो हि तरंगः क्वचन समुद्रो न तारंगः ॥ षद्पदीस्तोत्न 


यह सब देखकर अनायास ही विदित हो जावेगा कि गोस्वामी ठुलसी- 
दास जी ने किस प्रकार विशिष्टाह्ेत मत के अनुकूल बातें कहते हुए भी 
अपने ग्रन्थ में सिंद्वान्तवैधम्य नहीं आने दिया है | हमें न तो अवधवासी 
लाला सौताराम जी की तरह शकर, रामानुज श्रौर रामानन्द जी के 
दिद्वान्तों की त्रिवेशी का ऊद्दापोह करने की आवश्यकता जान पड़ती 
है और न बाबू रामदास गौड़ आदि महानुभावों के समान चार घाट 
की चतुर्धाराओं के विवेचन की आवश्यकता जान पड़ती है| हम 
ग्रियसंन साहब की इस उक्ति पर भी कि गोस्वामी जी का भुकाव यद्यपि 
अद्वेतवाद की ओर है तथापि हैं वे विशिष्टाहतवादी, अपने को भुकते 
हुए नहीं पाते। हम तो आचार्यप्रवर पं० रामचन्द्र जी शुक्र की इस 
उक्ति से पूर्ण सहमत है कि “परमार्थदृष्टि से--शुद्ध ज्ञान की दृष्टि से-- 
तो श्रद्देतमत गोस्वामी जी को मान्य है, परन्तु भक्ति के व्यावहारिक 
सिद्धान्द के अनुसार भेद करके चलना वे अच्छा समभते हैं? ( देखिये 
तुलसीग्रंयावली तृतीय खड पृष्ठ १४५ ) 

गोस्वामी जी के तत्वसिद्धान्तों का इतना विवेचन कर चुकने के 
बाद एक बार फिर मुलतत्वों के सम्बन्ध में उनके संक्षित विचार उन्हीं 
के वाक्यों में प्रकट कर देना अनुचित न होगा | 

१५ 


२२६ तुलसौ-दशन 
(१) ब्रह्म क्या है ! 


, & अहम ग्यान रत मुनि विग्यानी | मोहि परम अधिकारी जानी ॥| 
क्षागे करन श्रह्द उपदेसा | झज भरट्टेत अगुन हृदयेसा ॥ 
झकल अनौह अनाम अरूपा | श्रतुभवगग्य अखंड अनूपा ॥ 
सन गोतीत भ्रसल् अविनासी । निरविकार निरवधि सुखरासो॥ 

४६६-४ से ७ 


(२) जीव क्‍या है ! 


सो तें ताहि तोदि नहि भेदा | वारि बीचि इव गावहि बेदा ॥ 
४६६०८ 

सायावस्य जीव भ्रसिसानी । इसवस्थ साथा गुनखानी॥ 

परवस जीव स्ववस सगवन्ता । जीव अनेक पएुक श्रीकन्ता ॥ 

सुधा भेद ज्द्यपि कृत माया । बिनु हरिजाइन कोटि उपाया॥ 
8७७४-२६ से २८ 

ईश्वर अंस जीव अविनासी । चेतन श्रमल सहज सुखरासी ॥ 

सो मायाबस भयड ग़ोसाई । बेंघेऊ कौर मरकद को नाई ॥ 
९०००३, १९ 


& यद्यपि लोमश जी का यह निगुण मत काकमुशुंडि जी को 
रुचिकंर न ज्ञान पढ़ा तथापि यह तो निश्चित है कि उन्हीं काकसुशंदि 
जी को सगुणमत का संत्रोपदेश देनेवाल्षे इन गुरदेव का अधान सिद्धान्त 
यह्दी निर्गुणमत था जो केघल 'परम अधिकारियों! ही को,दिया जा 
सकता था। 


बिरतिविवेक २२७ 
(३ ) भाया क्या है ! 


# में अरु मोर तोर तें साया। जेहि बस कीन्दरे जीव निकाया ॥ 
गो गोचर जहं क्षणि मनु जाई | सो सब साया जानेहु भाई॥ 
३०७-१३, २४ 
ज्ञान सान जहँ णुकहु नाहीं। देखे अक्न समान सब माहीं ॥ 
३०७७ष्रे८ 
जासु सत्यता ते जड़ साथा | सास सत्य इव मोह सहाया ॥ ९९-२२ 
एृद्दि विधि जग हरि आख्तित रहई । जद॒पि असत्य देत दुख अहदई॥| 
९६-२२ 
सुनहु तात साथा कृत गुन अरु दोष अनेक । 
गुन यह उभय न देखिअहि देखिश्र सो अधिवेक ॥ २६२-६, ७ 
सो दासी रघुवीर के ससुझे म्रिथ्या सोपि | 
छूट न राम कृपा बिसु नाथ कहो पद रोपि ॥४३४ २३,२४ 


& साया से न केवल विषत-रचना-सामथ्यं ( विद्या ) है घरन्‌ वह 
विवर्त॑ सें सठ्मतीति-स्थापन-सामथ्यं ( अविद्या ) भी रहती है । राम की 
माया प्रवल्त होगी ही क्योंकि वह ब्रह्म की साया है परन्तु अक्षांश होने के 
कारण सुर और असुर भी साया की शक्ति रखते हैं। “गोस्वामी तुलसी- 
दास” के ल्ेखकद्ठय गोस्वामी जी की “माया” को शंकराचार्य को 
“साया” से भिन्न मानते हैं। (देखिये पृष्ठ १८७) । थे कहते हैं शकर के 
लिये रचना भ्रम मात्र हैं, तुलसी के लिये यह एक तथ्य है । हम नहीं 
समस्मझ सकते कि उनका यह कहना कहाँ तक उचित होगा । एक तो 
गोस्वामी जो ने ही रचना को “तट” का “इन्द्रजाज” कह्दा है दूसरे 
स्वतः शंकराचार्य भी माया को एकदम सिध्या नहीं सानते हैं (देखिये 
सर्ववेदान्तसिद्धान्तसारसंग्रह श्लोक ३०५ से ३०७) । 


श्श्य ठुलसी-द्शन 


सो वर इन्द्रजाक्न नहिं रूला | जापर होइ सो नद अनुकृला ॥ 


३२१२-१४ 
(४ ) मोत्त क्या है ! 


सो स्लायुल्य सुकुति नर पाह4६ठि ।। ३१७४-१२ 
तब जोय पावक देंद् हरिपद जीन मदद बह न्हिं फिरे ॥ ३२१०३ 
मोच्छु सकल सुखखानि ॥ ४७८०-१३ 


(४ ) मोक्ष का साधन क्या है ! 


सो जानइ जहि देहु बनाई | जानत तुरहहिं तुम्दहहि दोइ जाई ॥ 
२१९९-१९ 
ग्याव सोच्छुमद वेद बखाना | ३०८०४ 
सोहमस्मि इति दृत्ति अखंडा | दीप सिखा साइ परम प्रचढा ॥ 
आनम अनुभव सुख सुप्रकासा | तब भवसूल भेद भ्रम नासा॥ 
०१-७५, ८५ 
लो निरविधन पंथ निरवहई । सो कैयक्य परम पद छाहईं॥ 
*०२-र 
भगतिहिं ग्यानईिं नद्दि कछठ भेदा | उमय हरहें भव संभव खदा ॥ 
३४६६-१६ 
कहृहिं सन्त मुनि बेद पुराना | नहिं कछु दुर्लभ ग्यान समाना ॥ 
४३६६-११ 


( ६ ) ज्ञान के साधन क्या हैं ! 
(श्र ) बोद तें स्थाना--३०८-४ 
(श्रा) बिल्यु शुरु होह कि स्यान---४०३-८ 
(इ ) ग्यान कि होड़ बिराय बिछु--४८३-८ 


विरतिविवेक २२९ 


(ई ) बिनु सतसंग विवेक न होई--४-२१ 
(3 ) नोगु कुनोगु ग्यानु अग्यान्‌ | जहँ नहिं राम प्रेस परधानू॥ 
२८२०१३ 
यही वह तत्ववोध है जो व्यक्तित्वामिमान को विध्यंस करने में 
समथ हो सकता है । - 
घल्याष्टक में ज्ञान की परिभाषा सी बताते हुए शंकराचार्य जी ने 
कहा है “तज्ञानं प्रशमकर यदिन्द्रियाणाम”। गीता में भी ज्ञान का 
अथ इसी प्रकार का माना गया है जिसमें श्रमानित्व, अ्रदंभित्व, अहिंसा, 
शाति, आजंव आदि बहुत सी बातें सम्मिलित हैं ( देखिये गीता अध्याय 
१३ श्लोक ७ से ११ ) | गोस्वामी जी ने सी, कम से कम अपने 
विज्ञानदीप के प्रकरण में, शञान का यही अर लिया है। वह पूरा 
प्रकरण बड़ा सुन्दर है| उसका भावार्थ यहाँ लिख देना श्रनुचित न 
होगा | गोस्वामी जी कहते हैं कि हरिकृपा से हमारे हृदय में जो सात्बिक 
श्रद्धा उत्पल होती तथा जप तप ब्रत यम नियम और शुभ धर्माचार 
से जो पुष्ट होती रहती हे एवं भावोद्वेक के कारण जो रसबती हुआ 
करती है उसोसे हमें परमधमम रूपी रस मिलता है । यह रस तभी मिलता 
है जब हम विशुद्ध अन्तःकररण से प्रयक्ष करें ओर यह स्थिर भी तभी 
रहता है जब हमारे हृदय में पक्का विश्वास हो | यह निकल भी तसी 
सकता है जब निद्त्ति मार्ग का आश्रय लेकर हम अपनी श्रद्धा को जगत्‌ 
की श्रोर न भटकने दें। इस प्रकार पाया हुआ रस अनातक्ति सन्तोष 
क्षमा धृति मुदिता-विचार दम और सत्यवाक्‌ के संयोग से परिशुद्ध होकर 
विमल वेराग्यहपी नवनीत बन जाता हे। शुभाशुम कर्मों को क्षार 
करने वाला योग इस वैराग्य को और भी परिष्कृत करके इसके ममता- 
मल को जला देता है। यह परिष्कृत वेराग्य जब हृढ़॒ससत्व पर स्थित 
चित्त में स्थिर होता है श्रोर विज्ानरूपिणी बुद्धि इसके साथ तुरायावस्या 
का योग करके विमल ज्योति के लिये प्रयह करती है तब विशुद्ध नाज्न 


२३० वुलसी-दशन 


का उदय द्ोता है। उसके उदय होते हो सो&मस्मि की अख ड वृत्ति 
लग जाती है। आत्मानुभव का प्रकाश फेल जाता है | मद मीह भेद 
भ्रम अविद्या आदि आप ही आप नष्ट हो जाते हैं। और, इस प्रकार 
उसे पाकर जीव इतकृत्य हो जाता है। साराश यह है कि अ्रद्धापूवक 
धर्माचरण करते रहने से जिस विमल वैराग्य का उदय द्ोता हैं उसी 
पर समत्वबुद्धियुक्त चित्त स्थिर करने से तात्विक ज्ञान प्रकाशित हो 
उठता है। इसके प्रकाशित द्योते ही बिना परिश्रम आप द्वी आप जीव 
का अविद्यान्धकार दूर हो जाता है और वह एकदम “शिव” हो 
जाता है । & 

ब्रक्म, शिव, ईश्वर, ज्ञान, विज्ञान, विवेक, माया, अविद्या, अजशान, 
अविवेक, महामोह, मोह, विरति, वैराग्य, कर्म, धमं, आदि आदि शब्दों 
को गोस्वामी जी ने किन स्थलों में किन अर्थों में प्रयुक्त किया है यह 
स्वतः ही एक स्वतन्न अनुसधान का विषय हो सकता है | इस विषय 
की विवेचना भी यद्यपि हमारे वण्य विषय से सम्बन्ध रखती है तथापि 
अपने निबन्ध की कलेवरबृद्धि के भय से हम इसका तकेत मात्र करके 
चुप रह जाना उचित समभते हैं । 

विरति और विवेक को स्वतत्न रूप से निर्दोष पथ न रहने दिया 
जाकर गोस्वामी जी ने किस प्रकार उन्हें अपने भक्तिपथ में सम्मिलित 
कर लिया है, यह अगले परिच्छेदों की बात होगी । 


--+->0-+--- 


& देखिये पृष्ठ ९०० पंक्ति ११ से पृष्ठ ९०२ पंक्ति २ तक । 


छठवां परिच्छेद 
हरिभक्तिपथ 


व्यक्तित्वाभिमान के विध्वंस का तौसरा मार्ग हे हरिभक्तिषय | माया 
की प्रवलता के कारण न तो व्यक्तित्वासिमान के प्रति एकदम अनासक्ति 
ही बन पड़ती है और न वह एकदम मिथ्या ही मान लिया जा सकता 
है। इसलिये साधारण साधक को इसी में सुगमता जान पड़ती है 
कि वह ( व्यक्तित्वाभिमान ) भगवाद्‌ की ओर लगा दिया जावे । 
यदि अभिमान बना रहना चाहता है तो बना रहे कोई परवाह नहीं, 
परन्तु वह श्रसिमान मायादाससाव का न रह कर रामदाससाव का 
बन जाय &। इस प्रक्रिया से दासो5हं वाला यह अभिमान किसी 
दिन निश्चय ही सो5हं में परिणत होकर आप हो आप विध्वस्त हो 
जायगा | 

गोस्वामी जी के मत में माया से मुक्त होने कौ रामवाण ओषधि 
“अतिसम्मत हरिमक्तिपथ संयुक्त विरति विवेक” | हम इस पंक्ति के 
प्रत्येक शब्द पर विचार करके गोस्वामी जी के मत को स्पष्ट करने की 
चेष्टा करेंगे। सवंप्रथम हम भक्ति शब्द को लेते हैं। 

भक्ति के सम्बन्ध में अनेकानेक आचायों ने श्रनेकानेक परिभाषाएं 
दी हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र का कथन है।-- 


# श्वस अभिसान जाय जनि सोरे। में सेवक रघुपति पत्ति मोरे ॥ 
३०२०२ ३ 


श्श्र्‌ वुलसी-दशन 


मह्ात्मानस्तु मां पार्थ देवों भ्रक्ृतिसाश्रिता । 
भजन्त्यतन्यमनस्ो ज्ञाल्वा भूतादिमव्ययस्‌॥ 
गीता श्र० ६ 'छो० १३-७ 
इस वाक्य में भक्ति की परिभाषा का समूचा रहस्य आ गया है | 
मद्दत्मा वेदव्यास का कददना है।-- 
देवानां गुणल्तिड्ञानामानुश्नविक कर्मणाम्‌ | 
सत्व पवैक मनसो वृत्तिः स्वाभाविकी तु या ॥ 
अनिमित्ता भागवतों भक्तिः सिद्धगरीयसी ॥ 
शीमदूभागवत्त स्क॑ं० ३ अ० २९ छो० ३२-१३ 
निष्काम भाव से स्वाभाविको प्रवृत्ति सत्वमूत्ति भगवान्‌ में लग जाय 
वही तो भक्ति है | 
देवषिं नारद जी का कथन ६:--- 
सात्वस्मिन्‌. प्रमप्रेमरूपा--भक्तिसूत्र ॥२॥ 
सा भक्ति: परमाशुद्धा रृष्ण॒दाल्यप्रदा च या | 
नारद पद्चरात्र १ रात्न $ अध्याथ १८ 'छोक 
महर्षि शारिहल्य का वचन हे।-- 
सा परालुरक्तितीश्वरे ( शायिदल्यभक्तिसूत्र )। १ । १॥ ) 
सर्वस्माद्धिकः स्नेह्दो मक्तिरित्युच्यते छुधेः | ( शाण्डिल्यतत्वसुधा ) 
माष्यकार श्री रामानुजाचाय का मत हैः--- 


& गीता के इस छोक में देवीप्रकृतिमश्चिता चर महात्मानः से साधक; 
क्र्यर्य ( निराकार ) भूताद़िं ( सुराकार ) और मां ( नराकार ) से 
साध्य; तथा ज्ञात्वा भजन्ति अनन्यमनसः से साधना के भाव स्पष्ट होते 
हैं। इस तरइ इस छोक में भक्ति की पूरी परिभाषा मित्र जाती है । 


हरिमक्तिपय १३३ 
स्नेहपूर्वमनुध्यान भक्तिरिव्युच्यते बुधेः । 


(गीता पर भ्रीरासाचुजभाष्य ७ अध्याय + छोक ) 
भावुक भक्तराज भ्री रूपगोलामी का सिद्धान्तहे 
कलेशप्नी-शुभदा मोक्चलद्यताकृत-सुदुलभा । 


सान्द्रावनद्विशेषात्मा श्रोकृष्णाकषणी च सा ॥ 
( श्रीहरिभक्तिससास्टूतसिंधु प्रथम लहरी पुर्वंचिमाग १३ शोक ) 
इन सब उक्तियों का साराश यही है कि भक्ति में प्रेम का भाव 
अवश्यम्भावी हैं। परन्तु इतना होते हुए भी भागवतकार का 
कथन है ३-- 
उच् पुरस्तादेतत्ते चैद्ः सिद्धि यथागतः । 
ह्विषज्ञपि हृषीकंश किमुताधोक्षजप्रिया: ॥ 
नणां निःश्व यसार्थाय ज्यक्तिसंगवतों लृप । 
अव्ययस्वाप्रमेयस्थ नि्ंणस्य गुणाव्मनः ॥ 
का क्रोध भय स्नेहमैक्ष्य सौहदमेव च । 
नित्यं हरो विदधतो यान्ति तन्‍्मयतां हि ते ॥ 
( श्रीमद्भागवत स्क १० अर० २६ छो० १३, ३४, ३११ ) 
यही नहीं जगद्गुरु शकराचाय तो कहते हैं कि मनसा बाचा 
कमेणा जो कुछ होता अथवा किया जाता है वह सब भक्ति के ही अन्त- 
गंत समझता जा सकता है| देखिये-- 
आत्सा ले गिरिनापतिः सहचरा: प्राणाः शरीर गृह | 
पूजा त्ते विषयोपसोगरचना निद्वा! ससाधित्यितिः ॥ 
सच्चारः पदयोः प्रदक्तियविधिः स्तोन्नाणि सर्वा गिरो | 
यद्यकर्स करोमि तत्तद्खिलं शंन्ो तवाराधघनम ॥& 
( शिवमानसपूजास्तोन्न ४ छोक) 


& नानक जी ने भी इसी भाव पर कहा हैः--- 


श्रे४ तुलली-दशंन 


उपयुक्त उक्तियों में जगदूयुदु शंकराचाय के वाक्य तो भक्ति के 
अतिव्यापक रूप को प्रकट कर रहे हैं, भागवत के तीन श्लोक उसके 
व्यापक रूप की ओर संकेत कर रहे हैं और शेष वाक्य उसके प्रकृत रूप 
को स्पष्ट कर रहे हैं| 

गोस्वामी तुलसीदास जी ने मक्ति की जो परिभाषा दी है वह इस 
प्रकार है-- 

जातें वेगि द्वव् में भाई । सो मस भगति संगत सुखदाई ॥ 

३०ए८- 

इस परिभाषा की सब से बड़ी खूबी यह है कि इस एक हो पक्ति में 
भक्ति के तीनों रूपों की चर्चा हो गई है। 

भक्ति के पद्चिले रूप (अति व्यापक रूप ) का रहस्य देखिये। 
भक्ति भाव है कि क्रिया है कि विचार है इस बात को गोस्वामी जी 
अपनी परिभाषा में श्रस्पष्ट& रख कर बता देते हैं कि थों तो परमात्मा 
को द्रवीभूत करने वाले अथवा यों कहिये कि परमात्मा को ्रसन्न करने 
वाले ( उनके नियमों के अनुकूल कहाने वाले ) जो भी भाव, जो भी 
विचार और जो भी कार्य होंगे वे सब भक्ति ही कहावेंगे तथापि जिम 
भक्तिपद्धति से परमात्मा शीघ्र ( वेगि ) द्ववीभूत होते हैं वही भगवत्वा- 
रुणय का विशेष सम्पादन कर सकती है ( कह्दहु सो भगति करहु जेहि 
दाया ) और वहीं भक्तों को सुखदाई भी रद्दा करती है ( सो मम्र भगति 
भगत सुखदाई ) | इस प्रकार गोस्वामी जी यद्यपि भक्ति के प्रकृत रूप 


जेता चलूँ तेती परद्खना जो कुछ करूँ सो पूजा। 
नानक निसिदिन रास भजन बिन भाव न ज्ञार्ँ दूजा ॥ 
& “जाते” का “ज्ञा” कोई भाव है कि विचार है कि क्रिया यह 
स्रासान्यतः तो अस्पष्ट ही है । विचार करने प्र भन्ने ही स्पष्ट हो | 


हरिभक्तिपथ रेप 


को ही विशेष संग्राह्म बताते हैं तथापि वे इतना और संकेत कर देते हैं 
* कि भक्ति का अतिव्यापक रूप सी है | 

!' भक्ति के दूसरे अथवा व्यापक रूप का रहस्य भी इसो परिमाषा में 
वहुत अच्छी तरह प्रकट हो जाता है | इस रूप में केवल तन्प्रयता पर 
ज़ोर रहता है | वह तन्मयता स्नेह मोह भय क्रोध अथवा किसी अन्य 
प्रकार से भी क्‍यों न हो। ये जितने प्रकार हैं दे या तो राग के अंतर्गत 
होंगे या देष के | आयों और वानरों ने राग के मार्ग से तत्मयता प्रात 
की और राक्षसों ने द्वेप के मार्ग से | गोस्वामी जी ने राक्षतों के वेरभाव 
को मी स्मरण का एक अंग माना है ओर इस प्रकार उन्हें भी 
मंगवत्कृपा का पात्र वना दिया हे&। राग और दृघष--रीक और 
खीभ--के इस रहस्य को लेकर ही तो वे कहते हैं-. 

तुलसी अपने रास को रीभ भजौ के खौसरू ॥ 


राग और देष-कृपा और क्रोध--के भावों को एक साथ प्रकद 
करने के लिये गोस्वामी जी ने “द्रवहुं” शब्द को चुना है । आप्टे 
महोदय अपने कोष में लिखते हैं 
द्रु ( द्रवति )-(0) 70 7७, ००26 (#8 280) द्ववति 
हृदयमेततू---(द्रवीमृूत ०0 96 णाढ(रत ४७ ज्ञात पाए €ए ) 
(0) ६० एए४. ४80४, 2६६७७ तुणलोए, 3. ए 9.95 
- भक्ति के तीसरे रूप की स्पष्टता तो इस परिमाषा में है ही। गोस्वामी 
जो का द्रुवहु शब्द अन्य स्पर्तों में केवल दयाद्व होने के अ्र्य में ही 
प्रयुक्त हुआ है। भाई शब्द भी प्रीति का द्योतक हैं न कि विरोध आदि 


& उमा रास सदु चित करुनाकर । बयरु साव सुमिरत मोहिं मिसिचर ॥ 
देहिं परस गति सो जिय जानी। अस कृपालु को कहहु भवानी ॥ 


२२६ तुलसी-दशन 


किसी भाव का | वे अ्रन्यत्र “भक्ति? को “द्वंष” से भिन्न बताकरक# 
उसके प्रकृतरूप द्वी की पुष्टि कर रहे हैं। वे तो “भक्ति” को “प्रपत्ति” 
ते भी प्रथक बताते हुए कहते हैं:-- 


मोरे जिय भरोस हृढ़ नाहीं। भगति बिरति न ग्यानु मन साहों ॥ 

नहिं सतसंग जोगु जप जागा | नहिं दृढ़ चरण कमल अलुरागरा ॥ 

एक बानि करझुनानिधान की । सो प्रिय जाके गति न श्रान को ॥ 
३०४-९ से ११ 


इसलिये गोस्वामी जी ने जिस भक्ति का उपदेश स्वसाधारण के लिये 
दिया है उसमें प्रेमभाव अ्निवाय है | 

गोस्वामी जी की परिभाषा का सीघासादा अर्थ हस प्रकार होगाः-- 

“भक्ति वह ( सज्षा, क्रिया, भावना श्रथवा तीनों का समन्वय )है 
जो भक्त का हृदयाह्दन करते हुए भगवान्‌ को शीमर प्रसन्न ( दयाद्र ) 
कर लेने में समर्थ हो ।” 

इस अथ में भक्ति का प्रकृतरूप ही विशेष रूप से प्रकट हो रहा 
है। पहिली बात तो यह है कि इसमे दो हृदयों के द्रवीभूत होने की 
चर्चा हे ( भगवान्‌ के द्रवित होने और भक्त के सुखी होने कौ बात है ) 
इसलिये निश्चय ह्वी वह प्रेमभावना से सम्बद्ध वस्तु है | दूसरी बात यह 
है कि वह भगवान्‌ की कृपा सम्पादन करानेवाली--उनको द्रवीमूत 
करनेवाली--वस्तु है | तीसरी बात यह है कि वह भगवान्‌ को द्ववित 
ही नहीं बरन्‌ शीघ्र द्रवित करनेवाली वस्तु है | चौथी बात बह है कि 

& निर्बानदायक क्रोध जाकर भगति अबसहि बस करी । ३१४०-२४ 

महर्षि शायिडक्य का निम्नलिखित सूत्र भी विशुद्ध सक्ति को द्वेष 
की भावना से अत्नग कर रहा हैः--- 

द्वेषप्रतिपक्षमावादू रसशब्दाद्व रागः ॥ १ । 4 ! $ 
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वह ऐसे परत्ह्म परमात्मा की ओर अपित होती है जो आध्यात्मिक 
( निराकार ) आधिदेविक (सुराकार ) और आ्राधिभौतिक ( नराकार ) 
फॉँकियोंवाला होकर भी व्यक्तित्ववान्‌ (में) और जीवों की ओर 
श्रातृत्वमभाव युक्त ( भाई ) समझा जाता है | पाँचवीं बात यह है कि 
यद्यपि वह मक्तदृदयों को आनन्द-परिप्लावित करनेबाली भावना है 
तथापि उसे परमात्मा ही की वस्तु--दिव्य वस्तु--/भम मगति??-- 
समझना चाहिये । 
पहिली बात में विशुद्ध प्रेम के साथ ही राथ प्रपति-शरणागति-की 
तथा निष्काम सेवा की भी सभी बाते आजाती हैं| दूसरी बात में 
भगवान्‌ की कृपा, उनकी प्रसन्नता, उनकी स्वीकृति, उनका अपनाया 
' जाना, उनका साक्षात्कार आदि सभी कुछ सम्मिलित है| स्मरण रहे 
कि भक्तिमार्गियों का मुख्य ध्येय यही है न कि मुक्ति | तीसरी बात में 
भक्ति की श्रेष्ठता भमली भाँति ध्वनित हो जाती है क्‍योंकि ध्येय को 
शीघ्रातिशीघ्र प्राप्त करानेवाला--बिना परिश्रम सरल्तापूर्वक मिला देने- 
वाला--मार्ग यही है | चौथी बात में आराध्य की पूर्णता पर पर्यात 
प्रकाश पड़े रहा है। | पाँचवीं बात में भक्ति का लोकोत्तर आनन्द तथा 
उसका भगवत्तकृपा-साध्यत्व स्पष्ट हो है | भक्ति की परिभाषा में इन बातों 
से अधिक और चाहिये ही क्‍या ! 
“भक्ति” के बाद दूसरा विचाय॑ शब्द है “हरि” | अल्लाइभक्ति, 
शिव भक्ति आदि की बात न कहकर गोस्वामी जी ने हरिभक्ति की बात 
कही है| भगवान्‌ के अ्रभारतीय नाम रूपों और भावों का तो गोस्वामी 


& सुगमता, छुखदता आदि के कारण यह साय अन्य भागों दी 
अपेक्ा शीघ्र सिद्धिदायक कहा गया हे । 

१ गोस्वामी जी के रास, जो यहाँ अपने को “मै” कह रहे हैं किस 
प्रकार विविधपशतायुक् हैं यह चतुर्थ परिष्छेएु सें समर दिया गय्या है। 
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जी ने जानबूक कर परित्याग किया है | भारतीय नामरूपों और भावों 
में भी अथवा यों कहिये कि भारतीय देवताओं मे भो उन्होंने बहुत 
काटछाँट कर दी है | त्रिदेव और पश्मदेव को छोड़कर शेष देवगण 
( विशेषकर इन्द्रादि वैदिक देव ) इसलिये त्याज्य हुए कि (१) 
गोस्वामी जी के समय में भारत के सामान्य वातावरण से उन देवताश्रों 
की प्रधानता वूर हृठ चुकी थी । ( २) वे न केवल विविध भोगों के-- 
छुद्र सिद्धियों के--देनेवाले बताये जाते थे बरन्‌ स्वतः भी मोक्ष, के ' 
अनधिकारी और केवल भोग के लिये ही शरीर धारण करने वाले सममे 
जाते थे। (३) वैदिक काल से ही उन देवताओं के साथ ऐसी 
कहानियाँ जोड़े दी गई थीं जो श्रध्यात्मिक दृष्टि से उत्तम श्र रखते 
हुए भी आधिभौतिक दृष्टि से उन देवताश्रों की दुश्चरित्रा, उच्छु खलता 
और नीचता ही घोषित कर रही थीं। 

रहे त्रिदेव और पशञ्मदेव सो उनमे गोरी, गणेश, दूय और ब्रह्मा की 
महत्ता जिन कई कारणों से स्वंसाधारण की दृष्टि में घट चुकी थी वे 
हम द्वितीय परिच्छेद में बता आये हैं | यहाँ शकरभक्ति ओर हरिभक्ति 
की तुलना मे जो बाते कही जायेंगी उनमे से अनेक प्रकारान्तर से गौरी- 
भक्ति, गणेशमक्ति, यूयभक्ति आदि के सम्बन्ध मे भी घटा लीं जा 
सकती हैं। 

यह कह्दा जा चुका है कि भारत में विध्णुभक्ति की अपेक्षा शकर- 
भक्ति का कुछ कम प्राघान्य न था । गोस्वामी तुलसीदास जी ने शकरजी 
के लिये भी अपनी परम आस्था दिखाई हे और उनकी भक्ति के लिये 
भी बहुत बड़ा मान दिया है। यहाँ तक कि वे अपनी विष्णुभक्ति के 
लिये शट्डुर॒भक्ति का होना अनिवाये मानते हैं& । परन्तु उन्होंने लोक 


& अउरड एक गुपुत मत सबद्दि कहहुँ कर जोरि । 
संकर भजन बिना नर भ्रगति न पावइ मोरि ॥ ४६३०२१; २२ 
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दितात दरिभक्ति ही को प्राधान्य दिया है। उनके इस निश्चय के कई 
कारण जान पढ़ते हैँ जिनमें से कुछु इस प्रकार हैं-- 

(१) उन्हें बाल्यकाल से ही हरिमक्ति की शिक्षा मिली थी। 
इसी भक्ति पर उनकी पूर्ण श्रद्धा हो चुकी थी और अठल विश्वास जम 
, चुका था। विचार करने पर भी उन्हें ऐसा कोई कारण नहीं मिला 
. जिससे हरि की भक्ति का परित्याग करके किसी अन्य की भक्ति को 
ग्रहण करने की आवश्यकता जान पड़े । 

(२) शक्ति की उपासना के साथ वाममाग का ओर शंकर की 
उपासना के साथ वेराग्य और उन्‍्यास का अधिक सम्बन्ध है | लोकरक्षा 
का भाव जगद्रक्षक विधूएु की भक्ति के साथ ही विशेष रूप से सम्बन्ध 
है। गोस्वामी जी साधुमत के साथ लोकमत का भी सामझस्य चाइते 
थे | इसलिये उन्हें विध्तुभक्ति अयवा हरिसक्ति ही अधिक उपयुक्त जान 
पड़ी । जो भक्ति केवल व्यक्तिगत साधना के रूप में हो उससे कहीं 
बढकर वह भक्ति है जो व्यक्तिगत साधना के साथ ही साथ लोकरक्षा 
के भाव भी दृढ़ करे | गोस्वामी जी ने शकर तथा उनकी भक्ति के 
जिस रूप को प्राधान्य दिया है वह व्यक्तिगत साधना तथा लोकरक्षा 
दोनों को सेंभाले हुए है | 

(३ ) विभणुभक्ति का जैठा साज्ञोपाज्ञ विवेचन है और पुराणों 
इत्यादि के द्वारा वह जिस प्रकार सवंसाधारण में विशेषरूप से प्रचलित 
हो गई हे उस प्रकार न तो शिवभक्ति का विवेचन ही हुआ और न 
प्रचार ही | इरि के नाम रूप लौला और धाम की जो हृदयाकर्षक 
विशेषताएँ प्रकट की गई हैं वे शकर जी के नाम रूप लौला और घाम 
के बर्णन की अपेक्षा अधिक रोचक बन पड़ी हैं। 

(४ ) आराध्य के जेविध्य का--निराकार, सुराकार और नराकार 
रूप का, जैसा महत्व हरि में है वैसा शंकर में नहीं। अ्वतार्वाद की 
स्पष्टता तो केवल दरि ही की विशिष्ट वस्तु है | यह अवश्य है कि 
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शंकरमक्तों ने भगवान्‌ शकर के भी अनेक अवतार माने हैं परन्तु 4 
अवतार अपना कोई ऐतिदासिक महत्व नहीं रखते | वे श्रधिकाश | 
बिजली की तरह आये ओर चले गये | भारतभूमि औ्रौर भारतीय बनता 
के साथ उनका कोई अमिट सम्बन्ध स्थापन नहीं होने पाया। इरि डे 
अवतारों का यह हाल नहीं है| वे मनुष्यों में पले, मनुष्यों से बढ़े 
ओर मनुष्यों में न केवल अपने वशज वरन्‌ अपनी अमिट छाप भी 
छोड़ गये। भगवान्‌ राम और भगवान्‌ कृष्ण के समान लोकनायक 
महापुरुष इरि ही के अवतार माने गये हैं। ऐसे अ्रवतारों की चर्चा 
देखकर ही अ्रवृतारबाद की स्पष्ठता को हरि दी की विशिष्ट वस्तु कहां 
जाता है |& 


जान पढ़ता ई कि जान वृककर हा गोस्वार्सी जी ने यहाँ विष्णु 
भगवान्‌ के अन्य सब नामों की अपेक्षा हरिनाम को विशेष मद्ित्व दिया 
है। दरि शब्द का अ्र्थ करते हुए नगदूगुरु शंकराचार्य जी विष्णु 
सहक्षनाम की ठौका में लिखते ह “स्मृतिमात्रेश पसा पाप हरतीति 
हरिद्रत्वाद्या हरि; हराम्बघ च स्मतृ णां हविर्भाग ऋत॒ष्वईं वर्णश्च मे 
इरिवेति तस्माद्धरिरद स्वृतः | इति भगवदवचनात” | साराश यह है कि 
हरि-- (१) पापों को दूर कर देने वाला ( परम कल्याणकारी ) (२) 
इरिहण--इरित्‌ का अ्रर्थ दिशाए भी दोता है--और विषपु का वर्ण 
वह ह जिसमें अन्य सब वर्णों का लय हो जाता है इसलिये हरिद्वण 

% स्वामी रामानन्द जी की सन्तमत वाली शिष्यपरम्परा ने अचत्तार- 
वाद को ( साथ दी साथ मृतिपूजा को भी ) उड़ा देने कौ चेष्टा की 
परन्तु वह झतकार्य न हो सकी । अन्य बातों में सिद्ध सन्तों से मतैकय 
रखते हुए भी गोस्वामी जी श्रुतिसम्मत अवतारबाद के--राम कृष्ण की 
उपासना के--कट्र पोषक थे | 
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का श्रय होगा अनन्त विशाल |& इसलिये आराध्य के उत्कृष्ठ गुणों 
का द्योतन करने के लिये वह शब्द सर्वथेव उपयुक्त है । 

इस नाम की दूसरी विशेषता यह है कि यह राम और कृष्ण नामों 
के साथ घनिष्ट रूप से सम्बद्ध है। कलिसन्तरणोपनिषद्‌ में लिखा है 
“द्वपरान्ते नारदों ब्रह्माश जगाम कथथ भगवन्‌ गा पर्यटन कर्लि 
सन्तरेयमिति स होवाच ब्रह्मा साधु पृष्ठोईस्मि सर्वश्रुतिरहस्यं गोप्य तत्‌- 
श्णुयेन कलिससारं तरिष्यसि। सगवत आदि पुरुषत्य नारायणस्य 
नामोच्चारमात्रेण निधू तकलिभंवति । नारदः पुनः पप्रच्छ तन्नाम 
किमिति स होवाच हिरण्यगर्म: | हरेराम हरेरास | राम राम हरे हरे | 
हरेकृष्णु हरेकृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे ॥ इति घोडश्क नाम्ना कलि- 
कल्मपनाशनम्‌ ) नातःपरतरोपायः स्वंवेदेष्‌ हृश्यते ||” इस यक्ति में 
राम, कृष्ण और हरि नामों का संयोग बताया गया है। “हरि चरित्र 
मानस तुम्ह गावा” आदि वाक्यों में गोस्वामी जी ने रास के लिये हरि 
शब्द का प्रयोग किया है और “जीह जसोमति हरि इल्घर से” कहकर 
उन्होंने कृष्ण के लिये भी हरि शब्द का प्रयोग किया हैं। इसलिये 
रामभक्ति और कृष्णभक्ति को एक ही भक्ति की दो शाखाए अ्रथवा एक 
ही भक्ति से दो रूप बताने के अभिप्राय से गोस्वामी जी ने यहाँ हरि- 
भक्ति को बात कही है । विरति और विवेक का विशेष उपयोग करने से 
उन्होंने कृष्णभक्ति की अपेक्षा राममक्ति को श्रेष्ठ अवश्य समझा परन्तु 
उनकी रामभक्ति समूची इरिसक्ति का विशुद्धतम रूप बनकर ही रहीं | 
उसमें सोलह कला और बारह कला के से कूमठों को कोई त्यान नहीं 


& परमात्मा को संगत ( अनन्न विशाल ) और सर्वहित ( परस- 
कह्याणकारी ) जान कर हो मभजने की आज्ञा भगवान्‌ रामचन्द्र जी 
निम्नलिखित पंक्ति में देते हैः - 

सदा स्वंगत सर्वहिित जाति करेहु अति प्रेम । ४९४६-१६ 

श्द्‌ 
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दिया गया। इसलिये उन्होंने अपनी अ्रभीष्ट भक्तिपद्धति के परिचयाय 
यहाँ व्यापक नाम--इरिभक्ति---ही पसन्द किया | वे जिस तरह शंकर 
भक्तों को श्रपनी ओर समेटना चाहते थे उसी तरह कृष्ण भक्त को 
भी | शकरभक्ति को अपनी पद्धति का आवश्यक अद्भ बनाकर उन्होंने 
शकरभक्तों को समेठा और अपनी भक्तिपद्धति को हरिभक्ति नाम देकर 
उन्होंने कृष्णभक्तों को भी सन्तुष्ट कर दिया | 
इस नाम की तीसरी विशेषता यह है कि अ्नेकानेक भक्त आ्राचायों 
ने भगवन्नाम की महिमा में इसी नाम का विशेष प्रयोग किया है। 
वैदिक ऋचाओं के आदि में जब तक “हरि; ओं?? न कहा जाय तब 
तक पाठ का प्रारम्भ ही नहीं होता | फिर, 
नित्योत्सवस्तदा तेषां नित्य श्रोर्नित्य मज्ञलम । 
येषां हृढदिस्थी भगवान्‌ मझुलायतनं हरि! ॥--जमदग्नि 
हरेनामैव. नामेव नामैव.. ममजीवन | 
कल नास्व्येव नास्त्येव नास्व्येव गतिरनन्‍्यथा ॥--विहुर 
हरिहिरति पापानि दुष्टचित्तेपि स्छृतः | 
अनिच्चुयाप ससपृष्ठो दृहत्येव हि पावकः ॥--अगिरा 
सक्ृदुच्चरितं येन हरिरित्यत्तरदयम । 
बद्ध:परिकरस्तेन भोत्तायगसनं. प्रति ॥--पाराशर 
आत्ोड्य स्वंशात्याणि वित्ायेव पुनः पुनः । 
इृदमेक सुनिष्पन्न ध्येयो_ नाराययों हरि! ॥--शुकक 
कि स्मत्तव्य पुरुषे: ! हरिनाम सदा--शकराचार्य ( प्रश्नोत्तरी ) 
आदि अ्नेकानेक श्लोक हरिनाम मद्दिमा के साक्षी हैं | गोस्वामी जी 
ने इन सब आचार्यों के निष्कर्ष को अमान्य करने की कोई आवश्यकता 
ही नहीं समझी । इसलिये यद्यपि अपने इष्टदेव के नाते उन्होंने राम 


..._ ७ ये सब श्लोक पाश्टव गीता से किगे गमे हब 
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के नाम को सर्वश्रेष्ठ महत्व प्रदान किया है तथापि अपने वैष्णव औदय 
के कारण यहाँ पर परम रामभक्त भुशुड़ि जी के मुख से उन्होंने 
«“इरिभक्ति” की चर्चा की है। 

तीसरा विचारणीय शब्द है “सयुतविरतिबिवेक” | इस शब्द का 
दोनों दृष्टिकोों से विचार कर लेना ठीक होगा | पहिला दृष्टिकोण है 
तात्विक और दूसरा है व्यावहारिक । तात्विक इष्टिकोण से विचार 
करने पर इम सहज ही जान सकते हैं कि ज्ञान क्रिया और साव का 
अथवा विवेक विरति और भक्ति का समन्वय हुए बिना जीव की 
उत्क्रान्ति हो ही नहीं सकती । कागज के दोनों पृष्ठ ओर उसकी सफ़ेदी 
की तरह जिज्ञासा चिक्रीर्षा और अनुभूति श्रथवा ज्ञातृत्व, कतृ त्व और 
भोक्तत्व ( 00ण7ा8, ४४॥॥णए४, 7००४४ ) का कुछ ऐसा 
पारस्परिक मेल रहा करता है कि हम एक को दूसरों से परथक् कर ही 
नहीं सकते। हमारी बुद्धि को किसी वस्तु का ज्ञान तब तक नहीं हो 
सकता जब तक मस्तिष्क आदि में उस ज्ञान की क्रिया न हो जाव। 
और फिर ज्ञान होकर चित्त मे उसकी अनुभूति होनी भी ज़रूरी है। 
हमारे मन भे किसी क्रिया के लिये चेष्टा ही नहीं उत्पन्न हों सकती जब 
तक कि हमें उसके विषय का कुछु शान और उस सम्बन्ध को कुछ 
भावना न हो हमारे चित्च मे ऐसे किसी साव का उठाना प्रायः 
असम्भव ही है जो आलम्बन अथवा उद्यौपन के ज्ञान से एकदम शून्य 
हो तथा अनुभाव आदि की क्रियाओं से एकदम रहित हो | यदि कोई 
चाहे कि वह केवल अनुभूति के मार्ग से अ्रग्नसर होकर शेष दोनों मार्गों 
कौ--जश्ञान और कम कौ--भरपूर उपेक्षा कर सकता है तो यह उसकी 
भूल ही तो होगी। इसोलिये जो सच्चे तत्वदर्शों आचार्य हैं उन्होंने 
साम्प्रदायिकता का दुराग्रह छोड़कर ज्ञान कमे और भक्ति के समन्वय 
को ही विकास का प्रम्यकू मार्ग बताया है| अपनी अपनी प्रकृति के 
ऋनुसार जिन जीवों में ज्ञानाजनी वृत्ति की प्रवलता है वे उसी समन्वय 
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है वे उसे कर्मयोग कह्द देते हैं और जिनमें चित्तरजिनी दृत्ति को प्रबलता 
है वे उसी मार्ग को भक्तियोग कह देते हैं | परन्तु इसका यह अथ नहीं 
है कि ज्ञानयोग में विरति ओर भक्ति की आवश्यकता नहीं कर्सयोग में 
में विवेक ओर भक्ति की आवश्यकता नहीं अथवा भक्तियोग मे विरति 
और विवेक की आवश्यकता नहीं | ज्ञानयोग वास्तव भे भक्तिमूलक 
वैराग्यप्रधान शानयोग है, कर्मेयोग वास्तव में ज्ञानमूलक भक्तिप्रधान 
कमंयोग है और भक्तियोग वास्तव में शञानमूलक वैराग्यप्रधान भक्तियोग 
है। अधिकारीमेद से जिस प्रकार एक ही मार्ग के तीन अलग श्रलग 
नाम हो जाते हैं उसी प्रकार अधिकारीमेद ही के कारण उस मांगे के 
शाड्डों में प्राधान्य अप्राधान्य आदि दिखा दिया जाता है। कर्मयोगी के 
लिये अ्रनासक्ति (वैराग्य ) की प्रधानता है, शानयोगो के लिये विवेक की 
प्रधानता है और भक्तियोगी के लिये श्रनुभूति ( श्रनुरक्ति ) की प्रधानता 
है । परन्तु इस प्रकार की प्रधानता रहते हुए भी शेष दो अज्डों का 
बहिष्कार नहीं किया जा सकता | ऐसे बहिष्कार को चेश्ट असंभव भी हे 
ओर अवाब्छुनीय भी । इसलिये गोस्वामी जी ने अपनी हरिभक्ति को 
संयुत-पिरति-विवेक कहा है | 

, “संयुतविरतिविवेक” को व्यावहारिक दृष्टिकोश से देखने पर विदित 
होगा कि इस विशेषण से विशिष्ट करके गोस्वामी जी ने अपने मक्तिपथ 
को न केवल निर्दोष ही कर दिया है वरन्‌ उसे देशकालानुकूल परम 
उपयोगी भी बना दिया है । भक्ति तो प्रेस और श्रद्धा का विषय है और 
लोग कहते हैं कि ये दोनों चौज़े अकसर अन्धी रहा करती हैं। फिर 
भक्ति और मोहासक्ति ( माया मोद्द ) का मेद भी इतना घृक्ष्म है कि 
सामान्य दृष्टि उसे देखने ओर परखने में बेकाम ही ठी बनी रहती है ।& 


& अद्वेतवादियों ने भक्तिभाव को सौ वास्तविक माया का पुक अंग । 
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इसीलिये जब तक उसे शान और वैराग्य की आँखें न प्रदान की जायँगी 
तब तक क्या भरोसा कि वह परमघाम तक हमें पहुँचा ही दे | 

विवेक की आँख ही का चमत्कार देखिये। श्रद्धा तो कद्द रही थी 
कि जो कुछु हैं तो दाशरथि राम ही हैं। परन्तु विवेक ने कहा, “नहीं; 
उनके रूप का त्रेविध्य देखा जावे |? श्रद्धा यदि स्वतंत्र स्वतंत्र होती 
तो राम की महिंमा के आगे श्रन्य देवों की तुच्छुता दिखाने के लिये 
शकर आदि को भी दो चार गालियाँ सुना सकती: परन्तु यह विवेक ही 
था जिसने रासमभक्ति और शंकरभक्ति का सामझस्‍्य करके दोनों को 
अमिन्न बताया | भ्रद्धा तो हरिशब्द के अ्रन्तगंत राम और कृष्ण दोनों 
को सम्मिलित करके राममक्ति और हृष्णभक्ति का समान प्रवाह चला 
सकती थी; परन्तु यह विवेक ही था, जिसने कृष्णमक्ति के साथ सम्बद्ध हो 
जाने वाली विलासिता और उच्छुछुलता का ध्यान करके रामभक्ति के लोक- 
रक्षक रूप पर ही पूरा ज़ोर दिया | मूर्तिपूजा ही का विषय लीजिये | वह 
सनातनघमे का एक प्रधान अड्ज हे ओर सनातनकाल से भारतवासी 
उसे सम्मान देते आये हैं। “शआ्ञागम निगम पुराण” के अनेकानेक 
अन्य उसका मंडन कर रहे हैं) इसलिये श्रद्धा निश्चय ही उसे मक्तियोग 
का प्रधान स्तम्भ कह सकतो हे। परन्तु विवेक देखता है कि यवन 
साम्राज्य में घड़ाघड़ मूर्तियाँ तोड़ी जा रही हैं ओर मूर्तियों में यह सामथ्य 
नहीं कि वे मूर्तिभंजकों का मानभजन तक कर सके | इसलिये वह मूर्ति- 
पूजा के रहस्य को सती भाँति समझकर अपना निर्णय सुनाता है कि 
युगधम के अनुसार मूर्तिपूजा को द्वापरकाल की साधना समझना चाहिये 
न कि कलियुग की । “कि केवल हरि नाम अधारा” की बात मानकर 
मूर्तिपूजा के बदलते नामजप ही को भक्ति का प्रघान साधन बनाना चाहिये। 


ही माना है। भक्ति और मायामोह दोनों की जड़ में, आसक्ति ही तो 
कास कर रही है । 
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फिर, फर्मसिद्धान्त ही की श्रोर देखिये। श्रद्धा कहती है कि सवसमर्थ 
भगवान्‌ की कृपा हो जाय तो तिल का ताड़ और राई का पहाड़ बन 
जाय, बात की बात में दिन की रात और रात का दिन हो जाय, धोखे 
में भी भगवान्‌ का नाम उच्चारण करने मात्र से ही श्रधमाधम की भी 
बुक्ति हो जाय | इसलिये जो कुछ है सो भगवान्‌ की कृपा है | विवेक 
कहता है कि “ठीक | माना !! परन्तु आख़िर इस कृपा के लिये भी तो 
अपनी ओर से कुछ क्रिया चाहिये | वह क्रिया हो तो कर्मचक्र के साव- 
भौम नियस की सरक्षा करते हुए भगवान्‌ के न्याय और भगवान्‌ की 
दयो का सामझस्य स्थापित करती है। इसलिये भक्ति के मार्ग में अनगे- 
लता अथवा उच्छुछ्ुलता को स्थान ही कहाँ है !” विवेक की महिसा 
के व्यावहारिक दृष्टिकोश को समभने के लिये ऐसे ही अनेक उदाहरण 
दिये जा सकते हैं । 

जैसा विवेकदृष्टि का द्वाल है, वैसा ही विरतिदृष्टि का भी है| भय- 
बान्‌ की ओर आसक्ति होने से “सत्यशिवसुन्दर” की ओर असक्ति होना 
स्वाभाविक हो जाता है | इस श्रसक्ति का विस्तार बहुत भारी है। इम्ति- 
हान में पास होना, मुकदमा जीत जाना, दुश्मन पर फतह पा लेना 
आदि आदि बाते भी “शिव” सम्बन्धिनी आसक्ति के अन्तर्गत हो जाती 
हैं; दूसरे के मन की बात जान लेना, अपने कार्यों या किसी विशिष्ट 
काय या विचार का भावी परिणाम स्पष्ट देख लेना आदि बातें “सत्य” 
सम्बन्धिनी आसक्ति के श्रन्तगंत हो जाती हैं और कान्ता की रूपछुटा 
का मोह, कोमल शिशु के लावश्य का मोह, विल्ञासितामय परिस्थिति का 
मोह, अपने को मधुर ( अ्रथच सुन्दर ) जान पड़नेवाली अपनी कीर्ति 
का मोह और उपयोगिता की दृष्टि से परस सुन्दर जान पड़नेवाले काचन 
( रुपयों पैसों आदि ) का मोह श्रादि बातें “सुन्दर” सम्बन्धिनी असक्ति 
के अन्तगंत हो जाती हैं । यह कहना तो बहुत आसान है कि जब तभी 
कुछ विश्वात्मा भगवान्‌ का चमत्कार है तब किसी भी बात को ओर 
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आसक्ति रखना उन्हीं की ओर आसक्ति रखना होगा परन्तु यह देखना 
बहुत कठिन है कि ऐसी प्रत्येक आसक्ति के भीतर जो “अह” और 
“ब्रह्म”? का इन्द्र छिपा रहता है वह कितना घातक और कितना 
अशान्तिकर है। विश्व के सम्बन्ध मे जितनी आशक्ति हैं उसका यदि 
विवेचन किया जाय तो पता लगेगा कि उस आसक्ति के भीतर अहँ-- 
ऐसा अहम्‌ जो अपने को व्रह्म से प्र थक्‌ समझ रहा है--किस गहराई 
तक बैठा हुआ है| आश्चर्य है कि “अहम?” अपनी इस आसक्ति की 
पूणंता के लिये उस ब्रह्म ही को अपना साधन बनाना चाहता है जो सब 
प्रकार से उसका आराध्य होना चाहिये या । मैं अलग, कामिनीकाचन 
आदि पदा्थ अलग और मेरे लिये मेरी आ्रासक्ति के इन पात्रों को जुदा 
देनेवाला परमात्मा अलग ! इन्द्रियों के चक्कर में पड़ेकर अन्धी बन 
जाने वाली आ्रसक्ति इससे अधिक और सुझा ही क्या सकती है । परि- 
शाम यह होता है कि हम इम्तिहान में पास होने के लिये भगवान्‌ को 
एक नारियल या सवा रुपये के प्रसाद का प्रलोभन देते हैं, सुकदमा 
जीतने के लिये सत्यनारायण्‌ की मानवा मानते हैं, मनचाही ज्ञी से 
अपना विवाह करा देने के लिये परमात्मा को एक प्रकार से अपना 
घटक होने के लिये कहते हैं ओर जब ये बातें किसी कारणवश सिद्ध 
नहीं होतीं तब या तो पुराणों को जलाने लगते हैँ या मूर्तियाँ इधर उधर 
फेंकने लगते हैँ या ईश्वर के एक एक नाम पर तो सो कट्ठु वाक्य कहने 
लगते हैं। जिसके पास विरति रूपी दृष्टि है बह ऐसा कदापि न करेगा | 

भक्ति का उद्देश्य है अलोकिक आनन्द न कि लोकिक वस्तुओं 
अथवा सुख साधनों की प्राि | इसलिये जो समझता है कि मैं भक्ति 
के सहारे अम्रुक पदार्थ अमुक शक्ति अ्रथवा अमुक अ्रवस्था पा ही लगा 
बह भूल करता है | सगवान्‌ उसकी इन इच्छाओं की पूर्ति कर दें यह 
दूसरी बात है परन्तु वे साधक के क्रीतदास नहीं हैं जो धदैव उसके 
इशारों पर नाचते हुए अलाउद्दीन के चिराग्री शैतान की भाँति उसकी 
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इच्छाएं ही पूर्ण करते फिरें | नारद जी से बढकर कौन भक्त होगा परन्तु 
जब उन्होंने भी राजकुमारी की प्रात के लिये ईश्वर को साधन बनाना 
चाहा तब भगवान्‌ ने बात की बात में उन्हें चारों खाने चित्त कर दिया। 
इसलिये जो सच्चा भक्त है वह लौकिक वस्तुश्रों अथवा सुखसाधनों के 
लिये नहीं वरन्‌ भक्ति के आनन्द के लिये ही भक्ति करता है & | 

गोत्वामी जी यद्यपि यह स्पष्ट लिखते हैँ कि भक्त के पास सुख- 
रुम्पतियाँ बिना बुलाएं दौड़ी चली आती हैं | तथापि वे इस बात का 
प्रलोभन देकर लोगों को श्रपने भक्तिमाग की ओर आक्ृष्ट करना नहीं 
चाइते । वे कद्दीं भी नहीं कहते कि अमुक मत्र का अम्ुक प्रकार से 
अनुष्ठान करने पर अभुक सिद्धि हो ही जायगी। प्रलोभनों के तो थे 
इतने विरुद्ध जान पड़ते हैं कि उन्होंने स्वर्ग श्रथवा बैकुरएठ के रोचक 
वर्णनों से भी अपनी लेखनी को साफ़ बचा लिया है। वे कहीं भी यह 
नहीं कहते कि भगवद्भक्तों को परलोक में बढिया बढ़िया महल, मधुर 
मधुर उपवन, सुन्दर सुन्दर ज्लियाँ, राशि राशि मणिमाणिक्य आदि 
मिलेंगे | वे तो उलटे यह कहते हैं कि “भाई, भक्ति करना है तो सब 
आशा और भरोसा छोड़कर भक्ति करो। समूचे उसार से विरक्त 
होकर भक्ति करो |? 


% जाहि न चाहिय कबहँ कछु तुरद सन सहज सनेहु । 

बसहु निरन्तर तासु मन सो शाउर निज मेहु ॥--२२१-६, १० 

| ज्िमि सरिता सागर भहेँ जाहीं। जथपि ताहि कामना नाहीं || 
तिमि सुख सरपति बिनहि' बोज्ञाए | धरमशीक्त पहें जाहिं सुभाये || 
' 4३४-१४, १६ 
| तक्षि सकक्ष आस भरोस ग्रावहि सुनद्दि सल्तत सढ सना | ३७०-१४ 
निजसिद्धान्त सुनावहु तोहीं । सुनि मन धर सब तज्नि भज मोहीं ॥ 
४०१०१ ३ 


झस बिचारि भजु सोहि परिहरि आस सरोस सन । ४८०२-१२ 


इरिभक्तिपय २४९ 


गोस्वामी जी के समय में देश पराधीन हो रहा था। भारतीय 
सनातनधर्म पर न जाने कितने बाहरी ओर भोतरी आधात किये जा रहे 
थे | तपोबल पर से लोगों की आस्था उठ सी गई थी | ब्रह्मशाप से 
प्रवापभानु सरीखे राजाओं का समूल उन्मूलन केवल नानी की कहानियों 
का विषय समझा जा रहा था| लाख लाख पुकार करने पर भी चक्र- 
धारी भगवान्‌ दिल्‍ली की गद्दी पर किसी युधिष्ठिर को बैठाने के लिये 
राज़ी नही होते से जान पड़ते थे | ऐसी स्थिति में कामनाशील भक्तों के 
लिये दो ही रास्ते रह गये थे | या तो वे झपने श्रथवा देश के प्रारब्ध 
को दोष देकर कलियुग की गौरवगाथा गाते हुए चुप हो जाया करते थे 
या इस विषमता में ईश्वर की असमथंता के प्रमाण (!) पाकर धार्मिक 
क्रान्तिकारी वन जाते थे । जो आस्तिकता, कामना और प्रयक्ञ तीनों को 
लेते हुए चलना चाहते थे वे अधिकाश में साधुसमतवादी बनकर गुरु- 
शिष्यपरम्परापद्धति व्यक्तिगत साधना की ओर लोगों को भुका रहे थे। 
गोस्वामी जी ही वे महानुभाव थे जिन्होंने वहुत ही स्पष्टता के साथ यह 
सोचा कि भारतव में रामराज्य आने के लिये भारतीय हृदयो में राम 
का अवि्भाव आवश्यक है ओर राम के आविर्भाव के लिये सासारिक 
वस्तुओ्रों के प्रति सुदृढ रहनेवाली आसक्ति का तिरोभाव आवश्यक हे& | 
इसीलिये गोस्वामी जी ने--आर भरोत की जड़ काटी | वे उन लोगों 
में नहीं ये जो माँत भाँति के प्रलोभन देकर शिष्यों को साधनामार्ग में 
फंसा लेते और क्रियासिद्धि के अ्रभाव में फिर उन्हें भयंकर अविश्वासी 
बन जाने के लिये वाध्य कर देते हैं। 

गोस्वासी जी का ठिद्धान्त है “सब तज हरि मज” । यहाँ वे “हरि? 
को “सब” से बाहर कर लेते हैं। इधी प्रकार “परिहरि आस भरोस 


& जहाँ राम तहँ काम नहिं जहाँ काम नहि राम | 
तुलसी कबहुँ व रहि श्र्के रवि रजनी एक ठाम || 
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सब” “भजहिं जो मोहिं तजि सकल भरोसा” “अझसृषरेव भाति सकते! 
आदि में “सब” का श्रर्थ आराध्येतर अन्य सब वस्तु है | उन सब 
विषयों श्रयवा वस्तुओ्रों के लिये तो वे विरति और विवेक का प्रथोग 
करने के लिये कहते हैं परन्तु आराध्य के सम्बन्ध में न तो थे विरति ही 
की सिफ़ारिश करते हैं और न विवेक ही की | आराध्य के लिये तो वे 
“एक भरोसे एक बल एक आस विश्वास” रखते हैं। “सपनेहु आन 
भरोस ने देवक” (३०४-४ ) उनके सीतापति का परम सेवक है । 
उनका भक्त जगत से विरक्त हो परन्तु श्राराष्य में पूर्णतः अनुरक्त 
(आरुक्त ) हो। इसी प्रकार वह संतार की सभी बातों को चाहे तो 
तक की कतरनी से कतर कर फोंक दे परन्तु यदि वह भगवदवतार के 
विषय में तक की कैंची चलावेगा तो ठीक उसी प्रकार की फटकार 
पावेगा जैसी शकर जी के द्वारा पावतती जी को मिली थी। वहाँ विवेक 
इसी में है कि चुपचाप भ्रद्धा से काम लिया जाय | हम अनध्यत्त विवर्त 
की बात पहिले कह आये हैं। विवेकदृष्टि से यद्यपि यह अवतारवाद एक 
विवर्त ही है तथापि वह अ्रनध्यस्त होने के कारण किसी दिन श्राप ही 
आप ब्रह्मशान करा देता है | कनककुएडल के तत्व को द्वदयद्भधम करते 
हुए हम अनायास ही कनक के तत्व को हृदयज्जम कर लेते हैं ।& 


# शायद इसीलिय रास कृष्ण सरीखे प्रख्यात अचतारों को धोखे से 
( उन्हे ईश्वर न जानते हुए ) भजन करना भी अशस्त बताया गया है। 
सागवतकार कहते हैं कि जार चुद्धि से भी कृष्ण में आसक्ति होकर कुछ 
गोपियाँ तर गई थीं ( भागवत दशमस्कंध पूर्वांध अ० २६ श्लो० १३ ) 
गोस्वामी जी कहते हैं: 
नौ जगदीस तो श्रति भलौ जौ महीस तौ भाग । 
तुलसी चाहत जनम सरि शरामचरन श्रजुराग | 


( दोह्ावज्नी ६१ दोहा ) 


हरिभक्तिपथ श्पू्‌ 


गोस्वामी जी ने अपने भक्तिमागे को श्रद्धा और आसक्ति के सहारे 
ठहराया ज़रूर हे परन्तु उनकी वह भ्रद्धा सत्तक को लिये हुए है और 
वह आउुक्ति विरक्ति की आँच से भली भाँति संशोधित की हुई है | इस 
सम्बन्ध में गोस्वामी जी की निम्नलिखित पंक्तियाँ दृष्टब्य हैं;- 


होइ विवेकु मोह अस भागा । तब रघुनाथ चरन अचुरागा ॥--१ ६-३ 

सुख सम्पति परिवार बढ़ाई | सब परिहरि करिहर्ड सेवकाई ॥ 

ए सब रामभगति के बाधक | कहहिं सन्‍्त तव पद अचराधक | 
१३१९-१६. १७ 


मरसी सज्न सुमति कुदारी। भ्यान विराग नयन उरगारी ॥ 
भाव सहित खोदइ जो प्रानी । पाव सगति सनि सब सुखखानी ॥ 
६०३-१,२ 
विरति चर्स असि भ्यान मंद लोभ मोह रिपु सारि ! 
जय पाइय सो हरिभिगति देखु खगेश बिचारि॥ ३०३-६, १० 


बट 


चौथा विचारणीय शब्द है “श्रतिसम्मत” | यह अवश्य है 
गोत्वामी जी का हरिभक्तिषय विरति विवक से सचुक्त होने के कारण 
हठ, पक्षपात और दुराग्रह से कोसों दूर हे। परन्तु यह भी अवश्य है 
कि वे अपने उस पथ को “अति” के भीतर ही उौमित रखना चाहते 
हैं। यह पहिले ही कहा जा चुका है कि ग्रोल्वामी जी के मतानुसार 
भ्रति का अथ वहुत॒व्यापक है। इतिहास, पुराण, उपनिषदे, स्मृतियाँ 
तंत्र आदि सब कुछु “अवि” के अन्तयत समझे जाते थे। यद्यपि यह 
ठीक है कि प्राचीन साहित्य में घमें का तत्वज्ञान ( ?]080फगाए ) 
विशेषकर निगम से, बालह्याचार ( 7760०व ) विशेषकर आगम से ओर 
आस्तिक्यमाव ( (४60]08४ ) विशेषकर पुराणों से मिलता है इसी 
लिये स्थल स्थल पर गोस्वामी जी “ज्रागम निगम पुराण” की बातें 
करते हैं परन्तु यह भी निश्चित है कि वे इन तोनों को श्रुति शब्द के 
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अन्तर्गत ही मानते हैं और उसकी विस्तीणता के यहाँ तक कायल हैं 
कि सामान्य बातों के प्रमाण के लिये भी वे वेदों ही का नाम तेते हैं। 
श्रुति के इस बृहत्काय रूप के भीतर दएक बात का सामझस्य भिड़ाना 
एक प्रकार से अर्ंभव ही है। गोस्वामी जी यह बात न जानते हों सो 
नहीं है| परन्तु उन्होंने अपने भक्त के हाथ में ज्ञान पैराग्य की ढाल 
तलवार देकर यह निश्चय कर रखा है कि इन शज्त्रों वाला जीव श्रुति 
के केवल उन्हीं सिद्दान्तवाक्यों को अहण करेगा जो उसके तथा समाज 
के लिये वास्तविक रूप से हितकारी होंगे। यही कारण है कि जिन 
श्लागमों का नाम उन्होंने श्रद्धापूवक लिया है उन्हीं के द्वारा प्रतिपादित 
शाक्तपन्‍्थ को उन्होंने हेय बताया है और कौल को ( साम्प्रदायिक 
शाक्त को ) “जीवित शव” & की उपाधि दी है | 

श्रव प्रश्न यह उठता है कि जब भक्तिपथ के लिए विवेक वैराग्य 
का श्राधार रख दिया गया तब फिर श्रुतिसम्मति की क्‍या आवश्यकता 
हैं! इसका उत्तर दो प्रकार से दिया जा सकता है। पदिली वात तो 
यह है कि श्रुति अधिकाश में आसवाक्य है। आस को हम विशेषज्ञ 
( €|7८7|  ) कह सकते हैं। सच्चे आ्राप्तों का दर्जा विशेषज्ञों से भी 
अधिक है क्योंकि विशेषज्ञता कभी कभी प्रखर बुद्धि अथवा विशेष तार्किक 
प्रणाली के सददरे भी प्रसिद्ध हो सकती है परन्तु आप्त होना तो तभी 
सभव है जब वरय विषय की सिद्धि केवल प्रखर बुद्धि से नहीं वरन्‌ पूर्य 
अनुभव से भी हो जाय | इस तरद आम लोगों द्वारा प्रतिपादित शान' 
एकदम निर्भ्रान्‍्त होगा ही क्योंकि उसका आधार केवल तक ही नहीं 
बरन्‌ छदृदय का अनुभव भी है। इन अनुभवात्मक वाक्यों में यदि 
परस्पर विरोध जान पड़ता है तो समझना चाहिये कि या तो इन वाक्यों 


& कौल कामवस कृपिन विसूढ़ा ***** '***** 
जीवत सव सम चौदृद प्रानी || इे८७-८ से १९ 
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को कहनेवाले ऋषियों के हृदय की भूमिका अलग अलग थी--दृष्टिकोण 
अलग अलग थे--या उनके शब्दों का अर्थ अलग अलग है | कई 
वाक्य भी ऐसे हैं जिनका ठीक ठीक श्रर्थ हम नहीं समके पाते | 
या तो वे रूपक के ढंग पर कहे गये हैं या उनके शब्दों का अर्थ लक्षणा 
और व्यज्ञना शक्तियों के सहारे किसी दूसरी ही ओर भुक्ा रहता है| 
यदि ऐसे वाक्य हमारी विवेक और वैराग्य इृत्ति के अनुकूल नहीं हैं 
तो हम उन्हें शौक से छोड़ सकते है ।& परन्तु यदि इसी कारण हम 
सभी वाक्यों को अप्रामाण्य माने तो ऐसा समझना चाहिये कि हम 
सच्चे विशेषज्ञों की राय का अ्नादर कर रहे हैं | उन लोगों को स्वकथित 
तत्वों और सिद्धान्तों का अनुभव करने के अतिरिक्त और काम ही क्या 
था ? अपना पूरा जीवन खपाकर उन्होंने जिन सिद्धान्तों को स्थिर किया 
और हज़ारों वर्षों से जिन्हें जनता मानती आई उन सिद्धान्तों को हम किस 
प्रकार एकदम ठुकरा सकते हैं ? हम सरीखे सामान्य जीवों को केवल 
अपनी बुद्धि का कहाँ तक मरोसा करना चाहिये ! यदि हमारी राय के 
साथ बढ़े-बड़े विशेषज्ञों कौ राय मिल्ल जाय त्तमी समझना चाहिये कि 
हमारा निश्चित किया हुआ सिद्धान्त जनता के लिये उन्तोषदायक और 
लाभदायक सिद्ध होगा | इसीलिये गोस्वार्मी जी ने अपने सिद्धान्त को 
श्रुतिसम्मत बताने की बड़ी आवश्यकता उमझी है | फिर, आध्यात्मिक 
मार्ग में ऐसा कोई विधय भी तो नहीं है जिस पर इन शआपों ने विचार 
न किया हो | ऐसा कोई तात्विक सिद्धान्त ही नहीं हैं जिसका मूल वेदों 
में न हो। तब फिर वेदों का तिरस्कार करके अपने विचारे हुए सिद्धान्त 


$ उदाहरणार्थ अहल्या को कथा ही लीजिये | कुमारिल भट्ट ने इसे 
प्राकृतिक इग्विषय का रूपक सान्न सिद्ध किया है। फ़िर भो जो जोंग 
इसमें इन्द्र की कामुकता को ध्वनि देख रहे हैं वे शौक से इस प्रकरण 
को त्याग सकते हैं । 
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की नवीनता की डींग हाँकने से लाभ ही क्‍या है ! मोलिकता कौ शेखी 
बघारना दूसरों को चाहे शोभा दे जाय पर गोस्वामी जी के सहश 
भक्तों को तो वह कदापि शोभा नहीं दे सकता | ऐसा भक्त तो अनुग 
कहाने में ही अपना महत्व समभता है। 
दूसरी बात यह है कि भारतवासियों के लिये वही भक्तिपथ वांछित 
है जिसका सम्बन्ध भारतीय रुस्कृति श्र भारतीय भाषा से हो | यह 
सम्बन्ध तभी स्थापित हो सकता है जब श्रतिसम्मत हरिभक्तिपथ ही की 
चर्चा की जाय क्योंकि श्रतिग्रन्थ ही आयभाव और भारतीय संस्कृति 
तथा भारतीय साधा के सच्चे कोष हैं। अब्दुरहीम और भगवानदास 
का शान्दिक श्र एक ही है। अल्लाह, ख़ुदा, गाड, अथवा राम के 
वास्तविक श्रथों में कुछ अन्तर नहीं। हिन्दू गुद बनाने की अपेक्षा 
किसी पीर पैगम्बर को शुद मानकर चलना कुछ बुरा नहीं कहा जा 
सकता | विचारदृष्टि से यह सब बहुत ठीक है परन्तु अब्दुरंदीम, अ्न्नाह, 
खुदा, गाड, पीर, पैगम्बर, क्राइस्ट आदि शब्दों ओर व्यक्तियों में वह 
भारतीयता सम्बद्ध नहीं है जो भारतीयों को उन्हें अपना आत्मीय सम- 
भने में उत्साहित करे | महात्मा गाँधी ने ठीक दी कहा है कि “राम 
शब्द के उच्चार से लाखों करोड़ों हिन्दुओं पर फौरन असर होगा श्रौर 
गाड शब्द का अर्थ समभने पर भी उसका उन पर कोई असर न 
होगा ।”& इसीलिये भारतीयों के कल्याणाथ श्रतिसम्मत हरिभक्तिपथ ही 
उपयुक्त हो सकता है, दूसरा नहीं | 
गोस्वामी जी के समय में भारत की सुससस्‍्क्ृत भक्तिपद्धति चार 
प्रधान धाराओं में विभक्त थी | पहिली थी बौद्ध और जैन पद्धति, दूसरी 
शाक्तपद्धति, तीसरी विभिन्न साम्प्रदायिक पद्धति, चौथी निगु णवादी 
' सन्तपद्धति | बोद्ध और जैन पद्धतियों का गोस्वामी जी ने न तो खण्डन 
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ही किया है और न मण्डन ही क्योंकि भगवान्‌ बुद्ध ओर मगवान्‌ 
ऋषभदेव तो “अृतियों” ( पुराणों ) के अनुसार हरि के अवतार ही 
थे | फिर उनकी पूजापद्धितयों के खएडन मण्डन की आवश्यकता ही 
क्या थी | जैन कवि बनारसीदास के समागम के अवसर पर वे पाश्वनाथ 
जी की स्तुति करने में भी नहीं चूके & | हाँ, यदि कोई इन पद्धतियों 
को सनातनधम से--अश्रुतिप्रतिपादित धर्म से--प्रथक्‌ मानें तो गोस्वामी 
जी उसका साथ देने के लिये तैयार न थे। शाक्तपद्धति मे कौलों का 
वाम-मार्ग उन्हें एक दम अरुचिकर जेंचा इसलिये उसकी उन्होंने 
निन्‍दा ही की।| विभिन्न शैव तथा वैष्णव साम्प्रदायिक पद्धतियों में 
यद्यपि भ्रुतिसम्मतता थी तथापि विचारों कौ उंकीणता के कारण 
आडम्बरप्रियता तथा पारस्परिक विद्वेष की भाग्ना भी बहुत दूर तक 
अपना अधिकार जमा चुकी थी | बिरति और विवेक के सहारे गोस्वामी 
जी ने इन साम्प्रदायिक पद्धतियों के दोषों को दूर कर उन सब का 
सामझस्य करने की चेष्टा की | सन्तपद्धति में यद्यपि विरति और विवेक 
की पर्यात्त मात्रा थी तथापि अवतारबवाद आदि का विरोध होने से बह 
सोलह आने श्रुतितम्मत नहीं कही जासकती थी। इसलिये गोस्वामी 
जी को सन्‍्तों का मतवाहुल्य भी नहीं पसन्द आया | उन्होंने अपनी 
इरिभक्तिपद्धति के सम्बन्ध में जिन दो विशेषणों का---“भ्रुतिसम्मत” और 
“उयुतविरतिविवेक” का उपयोग किया है उनमें से अन्तिम विशेषण 
तो विशेषकर शक्ति ओर साम्प्रदायिक पद्धतियों के संशोधन के लिये है 
और प्रथम विशेषकर अ-सनातनीय मानी जाने वाली जैन-बौद् और 
सन्‍्तमत की पद्धतियों के सशोधन के लिये है। जैनों और दोड्ों के 


$ निहिं नाथ पारस जुगल पंकल चित्त चरनन जआास | 
रिधि सिद्धि कसज्ञा अजर राजित सजत तुलसीदास ॥ 
““दैखिये “गोस्वामी तुक़सीटास” पृष्ठ ११८ 
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अविरोधी रहते हुए भी गोस्वामी जी भारत करे लिये व्यवस्था देते हैं 
“श्रुतिसम्मत हरिभक्तिपथ” की श्रर्थात्‌ उस भक्तिपथ की जिसमें राम 
और कृष्ण के समान मर्यादापुरुषोत्तम लोकसंस्थापक आराध्य विद्यमान 
हों। सन्‍्तों के परम सेवक ओर सत्सज्ञति के परम भक्त रहते हुए भी 
वे पथप्रवत्तकों को केवल इसीलिये करारी फटकार बताते हैं कि इन्होंने 
अवतारवाद पर श्रद्धा न दिखाई। अवतारबाद सनातनी रिद्धान्तों का 
एक प्रधान आधारस्तम्म है| वह केवल श्रद्धा ही का विपय नहीं है 
बरन्‌ बुद्धि भी उसको उपयोगिता की कायल हो सकती है। महात्मा 
गाँधी कहते हैं “जीव मात्र ईश्वर का अवतार है परन्तु लौकिक भाषा 
में सब को हम अतवार नहीं कहते | जो पुरुष अपने थम में सबसे श्रेष्ठ 
धर्मवान्‌ है उसी को भावी श्र॒जा अवतार रूप से पूजती है । इसमें मुझे 
कोई दोष नहीं जान पड़ता |” “गोस्वामी तुलसीदास” के लेखकद्वय 
कहते हैं “लोककल्याण की दृष्टि से सगुणोपासना के ज्षेत्र में भक्ति का 
चरम उत्क्ष अ्रवतारवाद की भावना में मिलता है | अवतार नाम और 
रूप की परम मनोहर सुग्राह्म विभूति है; मुक्ति शरर आसक्ति का समन्वय 
है“ अवतार की भावना के ही कारण मनुष्य के कार्यों में ईश्वर 
का हाथ दिखाई देता है, सत्पव्ृत्तियों के लिये हढ़ आधार मिल जाता 
है, मनुष्यता को विकसित होकर ईश्वरीय विभूति में परिणत हो जाने 
का मार्ग खुल जाता है और छुःखबाद के अन्धकार में पड़े हुए तसार 
पर मगलाशा की ज्योति फैल जाती है जिससे उत्साहित होकर भक्त 
इहलोक तथा परलोक दोनों को एक ही युद्धक्षेत्र में जय कर तकता है।” 
अवतारबाद की जिस एक त्रुटि की श्रोर श्री डाक्टर बड़थ्वाल महोदय 
ने अपने ग्रग्थ “दि निगु ण स्कूल आफ़ हिन्दी पोइट्री” में इशारा किया 
हे& वह भी वास्तव में भुढि नहीं कह्दी जा सकती क्योंकि अवतार के 


# देखिये परु४ध $८ 
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मुख से स्वमहिमास्थापन के वाक्य कहाकर भक्त कवियों ने आराध्य के 
त्रेविध्य की ओर ही संकेत किया है न कि किसी ऐतिहासिक तथ्य की 
ओर | इतिहासकार जब किसी अवतार का चरित्रचित्रण करेगा तब 
निश्चय ही वह भक्त की श्रद्धा के पोषक इन और ऐसे वाक्यों को दूर 
ही रखेगा क्योंकि जो अपनी मर्यादापुरुषोत्तमता स्थापित करके अवतार 
की कोटि में परिगणित हुआ है वह महापुरुष अपनी मनुष्यता की 
मर्यादा का इस प्रकार भंग कर ही कैसे सकता है। परन्तु भक्त कवि तो 
अपने आराध्य अवतारी पुरुष के वर्णन में उनका केवल माधुयभाव 
ही प्रकट करके चुप नहीं हो सकता। वह निश्चय ही उनका ऐश्वर्यमाव 
भी प्रकट करना चाहेगा। 


पाँचवाँ विचारणीय शब्द है “पथ” | भक्ति के साथ जुड़कर यह 
दो अर्थों कौ ओर संकेत करता है | अपने एक अभथ में भक्ति स्वव ही 
साध्य मानी गई है | दूसरे श्रथ में वह एक साधन ही हैं। इसलिये 
भक्तिपथ का एक अय है भक्ति के लिये पथ और दूसरा अर्थ है भक्ति- 
रूपी पथ । गोस्वामी जी ने जहाँ एक ओर:-- 


सब कर मांगहिं एक फल राम चरन रति होड | २२०-१७ 

अर्थ न धर्म न काम रुचि गति न चहहुँ निरवान | 

जन्म जन्म सिय रास पद यह बरदान न आन || २४४६-१४, १६ 
सरीखे वाक्य लिखकर भक्ति को 'ाध्य” बनाया है वहाँ दूसरी ओर:-- 


बिनु हरि भजन न जाहि कल्लेसा--४८३-४ 
सुख कि लहहिं हरिभगति बिचु--४८३-६ 
बिचु दरिसिजन न भवसय नासा--४८६३-१ 8 
सरीखे वाक्य लिखकर उन्होंने भक्ति को साधन” बना दिया है | 
समनोविशान का यह सासान्य नियम है कि साधन ही कालान्तर में 
साध्य बन जाया करता है और कभी कभी तो इस हृद का साध्य बनता 
२७ 
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है कि वह आरंभ में जिस साध्य का साधन था उसको भी दबा बैठता 
है | पहिले शरीररक्षा साध्य थी ओर भोजन करना साधन | फिर भोजन 
के साथ विशेष साहचर्य होने के कारण वही इस हृद का साध्य बन 
बैठता है कि अपने चटोरेपन मे हम श्रपने शरीर के स्वास्थ्य की भी 
कुछ परवाह नहीं करते । पहिले अन्नवस््र का संग्रह ही साध्य था और 
द्रव्य का अजन उसके लिये साधन बनाया गया । फिर तो सिक्कों पर 
जीवन तक की साँस न्‍्योछावर की जाने लगीं; अ्र॒न्न और बस्र कौ 
सुविधाओं का कहना ही क्‍या है ! हमारा वास्तविक साध्य हे आत्म- 
साक्षात्तार--सच्चिदानन्दत्व--पराशान्तिप्रातति । --कहदना न होगा कि 
ये तीनों एक ही बातें हैं । इस साध्य के लिये प्रधान साधन है अ्रहंकार- 
विगलन सिद्ध होते ही पराशान्ति सिद्ध हो जाती है| अ्रब जिन साधनों 
से अहकारबविगलन पिद्ध होगा उनके आगे यह अहकारविगलन ही साध्य 
हुआ । इस नये साध्य के लिये ज्ञानमा्गं, कमंमाग और भक्तिमागं 
साधन हुए। ये नये साधन अपने अनुष्ठान के लिये श्रन्य साधनों पर 
श्राश्रित रहकर स्वयं भी साध्य कहे जा सकते हैं | भक्ति इसीलिये साध्य 
भी कही जाती है और साधन भी । साधन बनकर तो वह अहंकार का 
विध्वस करती ही हे परन्तु साध्य बनकर वह कभी कभी अहड्डार को 
बनाये रखना चाहती हे और इस प्रकार अपने वास्तविक साध्य के 
विपरीत भी चली जाया करती है। विपरीत होते हुए भी उसमें एक 
बड़ी विशेषता यह रहती है कि वह भगवान्‌ के आनन्दभाव से अभिन्न 
होने के कारण भक्त को पदश्रष्ट नहीं होने देती | इसलिये यदि मुक्ति 
की अपेक्षा भक्ति हीं साधथ्य बन जाय तो भी कोई हानि नहीं । 

गोस्वामी जी ने यद्यपि भक्ति की बहुत महिमा गाई है तथापि उनके 


& अस अभिमान जाय जनि भोरे । मैं सेवक रघुपति पति मोरे ॥| 
३०६९० रे 


॥। 4 4 


हरिभक्तिपथ २५५९ 


सिद्धान्तों को ध्यानपुवंक देखने से विदित होगा कि वे भक्ति को साधन 
ही मानते हैं परमसाध्य नहीं | ' 


भगति के साधनु कहहुँ बखानो ! सुगमपंथ सोहि पावहिं प्रानी ॥ 
श्ण्दन्द 
यहाँ स्पष्ठ ही भगवान्‌ के मुख से गोस्वामी जो ने भक्ति को साधन 
(पंथ) और ब्रक्प्राति--आत्मसाक्षात्तार--मोहिं पावहिं प्रानी--को 
साध्य बताया है । 
कहहु भगति पथ कधन प्रयासा । जोगय न भख जप तप उपयासा ॥ 
सरल सुभाव न सन कुटिल्लाई | जया ज्ञाभ सन्‍्तोष सदाईं ॥ 
४६१०२३, ९२४ 


मगति करत बिनु जतन प्रयासा । संसृति सूल अविद्या नासा॥ 
सोजन करिय तृप्ति हित ज्ञागी | जिमि सो असन पचवइ जठरागी ॥ 
झसि हरि भगति सुगम सुखदाई । को अस मूढ़ न जाहि सहाई॥ 
१०३२-८ से ३० 
आदि पंक्तियाँभी उसे साधन हो बता रही हैं न कि साध्य|। इस 
लिये यह निश्चयपूषंक समझ लेना चाहिये कि गोस्वामी जी 
का भी परम साध्य वही है जो कमेयोगियों का और शानयोगियों का 
परम साध्य है । 
साधन के तीन प्रधानपथ रहते हुए! भी गोस्वामी जी ने भक्तिपथ 
ही का उल्लेख जानबूऋकर किया है । कमेंपथ की तो वे स्वतन्ररूप से 
कोई चर्चा ही नहीं करते। बात यद्द है कि जब कस किये बिना कोई 
एक क्षण भो नहीं ठहर लकता& तब वह चाहे शानी हो चाहे भक्त 
उसे कम तो करने ही पड़ेगे । और कम के दायित्व से तो केवल वही बच 


& नहिं करिचत्‌ उणमपि जातु ति्वत्यकमंझव्‌ ॥ गीता अ० ३ छो० ६ 
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सकता है जो या तो परमभक्त हो& या परमशानी हो || ऐसी स्थिति में 
कर्मयोग अथवा कर्मपथ के स्वतन्त्र अस्तित्व की चर्चा का अवसर ही 
नहीं रहता | फिर, अनासक्ति और विरक्ति सरीखे श्रमावयूचक शब्द 
आख़िर अ्रवस्तु ही तो ठहरे। थे ज्ञान और भक्ति के बस्त॒त्व की 
बराबरी कर ही कैसे सकते हैं। ज्ञान के साथ परमशान्ति और भक्ति 
के साथ परम आनन्द का जैसा स्पष्ट सम्बन्ध है वैसा विरति अ्रथवा 
अनाशक्ति के साथ किसी परमसाध्य का नहीं । तौसरे, गोस्वामी जी के 
समय तक के आचार्यो' ने जिस प्रकार शानमार्ग और भक्तिमार्ग की 
विस्तृत चर्चा की थी उस प्रकार क्ममार्ग की नहीं | श्रीशंकराचाय प्रभ्ति 
अद्वेतवेदान्तियों ने जहाँ एक ओर ज्ञानमार्ग को दी सर्वेसर्वा बताया था 
वहाँ रामानुजाचाय प्रभ्ृति अनेकानेक साम्प्रदायिक आ्राचार्यों ने भक्ति- 
मार्ग को हो सब कुछ कहा था | गोस्वामी जी को कोरे शानमार्ग की 
अपेक्षा भक्तिमाग परम अभीश्ट जान पड़ा इसलिये उन्होंने अन्यत्र इन 
दो ही मार्गों की ठुलना करते हुए. भक्तिमार्ग की भ्रेष्ठता स्पष्ट कर दी 
है और यहाँ इसलिये केवल भक्तिपथ की चर्चा की है । 

ज्ञानमा्ग और भक्तिमार्ग की तुलना में गोस्वामी जी निम्नलिखित 
दृष्ठान्तों, कारणों और तकों का उल्लेख करते हैं;--- 

( १ ) भक्त बालतनय है और ज्ञानी प्रौद़तनय | माता की प्रीति 








# सर्वधर्मान्‌ परित्यक््य सामेक शरण न्नज। 
अहं त्वां स्वेपापेश्यो मोक्षविष्यामि सा शुचः ॥ 
' गीता भ्र० 4८ छो० ६६ 


. ! योगसंन्यस्तकर्माएं ज्ञानसंद्धिन्नसंशयं । 
आत्मवन्त॑ न कर्माणि निमन्ति धनक्षय ॥ 
गीता अझ० ४ छो० ४१ 
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बालतनय ही की ओर विशेष रहती है और उसकी रक्षा का समृचा 
भार माता ही पर रहता है ।# 

(१) शान का मार्ग एक तो दुर्गम है दुसरे उसमें प्रत्यूह भी 
अनेक हैं | तीसरे उसके साधन भी कठिन हैं। भक्ति के मार्ग में इदलोक 
और परलोक दोनों का सुख है तथा वह न केवल सुखद हीं है वरन्‌ 
सुलम सी है। + 

(३)जीवों भे मनुष्य, मनुष्यों में ब्राह्मण, ब्राह्मणों में वेदज्ञ 
( नीतिवेता ), वेदों में धर्मिष्ठ, धम्मिष्ठों में वैराग्यशील, वैराग्यशीलों 
में शानी, शानियों में विज्ञानी : और विज्ञानियों में भक्त श्रेष्ठ रहा 
करते हैँ । यह सत्य है कि वे सब एक ही पिता के पुत्र हैं और सभी 
पर पिता का प्रेम है परन्तु सक्त तो उस पिता का परम आजाकारी 
सेवक पुत्र है इसलिये निश्चय ही उच पर पिता का अत्यधिक प्रेम 
होगा 9 | 

(४) माया और भक्ति दोनों ही छ्लीवर्ग हैं ( भावना का आधार 
लेकर चलती है--आसक्ति की भित्ति पर स्थित हैं ) | यद्यपि उन दोनों 
के स्वामी परमात्मा हैं तथापि भक्ति उनकी पाटरानी के समान हैं 


&देखिये पृष्ठ ३२४ पंक्ति 5 से १४ | 

* देखिये पृष्ठ ४३३ पक्ति ३३ से १६ । 

! सृष्टि ें अनेक अकार के अनेक विनाशवान्‌ पदार्थों" में एक ही 
अविनाशी परमेश्वर समा रहा हैं--इस समर का नाम है “जश्ञान” और 
पुक्त ही नित्य परमेश्वर से वितिध नाशवान्‌ पदार्थों की उत्पत्ति को समस्त 
लेना (विज्ञान! कहकाता है ( गौता १३३० एवं इसी को क्षर-अक्तर का 
विचार कहते हैं--तिज्कक्॒त गीतारहस्प ( हिन्दी ) पू० ७१६ 


8 देखिये पृष्ठ ४८१ पंक्ति १४ से २४ तथा पएृड्ठ ४८२ पंक्ति ९ से १२ 
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क्योंकि भक्ति के आधार केवल वे ही हैं और माया एक वेश्या के समान 
( नत्तकी के समान ) उनकी रखेली है। ज्ञान, वैराग्य, योग, विज्ञान 
आदि पुरुषवर्ग हैं ( क्योंकि तक ओर अनुभव पर उनकी स्थिति है )। 
यद्यपि स्रीवर्ग की होने के कारण भक्ति तथा माया को निवंल और 
सहज जड़जाति की कद्दा जा सकता है ओर पुरुषजाति के होने के 
कारण ज्ञान विज्ञान आदि सब प्रकार प्रबल प्रतापी सममे जाते हैं 
तथापि नारी का मोहमय फंदा इतना प्रवल होता है कि केवल विरक्त 
मतिधौर लोग तो भले ही उसको काट सके परन्तु सामान्य लोग--जो 
विशेषतः विषयी ही रहा करते हैं---उसे कदापि नहीं काट सकते । 
इसलिये जो केवल पुरुषवर्गीय ज्ञान वैराग्य का सद्दारा लेकर नारीवर्गीय 
माया का उच्छेद करना चाहता है वह कठिनता ही से कृतकाय होता 
है | सवसाधारण के लिए तो यहीं उचित है कि नायवर्गीय मक्ति का 
सहारा लेकर आगे बढ़े क्योंकि एक तो वह नारीवर्गाय होने के कारण 
( समान भूमिकावाली यद्यपि भिन्न ठद्वश्यवाली होने के कारण ) माया 
के चक्कर मे न आवेगो दूसरे वह भगवान्‌ की पटरानी होने के कारण 
निश्चय ही नत्तकी माया पर अपना आधिपत्य जमा लेगी | & 

(५ ) माया की ग्रंथि का मेदन करने के लिये ज्ञान की सहायता 
दोप के समान हैं और भक्ति की मणि के तमान । प्रकाश तो दोनों में 
ही है परन्तु ज्ञानदीप का प्रकाश पाने के लिये न जाने कितने साधनों 
और प्रवक्ञों की आवश्यकता है और पाने पर भी उसके बुक जाने का 
तदेव भय है परन्तु भक्तिमणि के लिये न तो उतने मंकट हैं ओर न 
उसके बुकने का ही ढर है| साय ही एक लाम और भी है | उसके 
धारण करने से मानत रोग मी नहीं सताने पाते | 


& देखिये ए० ४९६ पंक्ति १४ से २७ और पृष्ठ ३०० पंक्ति 4 से ३ 
| देखिये एष्ठ ०० पंक्ति $ से २५; प्रृष्ठ ४०१ पूरा; पृष्ठ १०३ 
पंक्ति ३ से २ तथा १४ से २६ 
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(६ ) शान से अतिहुलभ परमपद अवश्य मिलता है परन्ठु भक्ति 
से भी तो वही पद मिल जाता है। इतना ही नहीं, वह अनिच्छा रहते 
हुए भी मिल जाता है | फिर, परमपद का वह सुख भक्ति के आधार 
के बिना स्थायी हो ही नहीं सकता | तीसरी बात यह है कि भक्ति के 
प्रेमानन्द का इतना अपूर्व माधुये रहता हे कि उसके आगे ब्ह्मानन्द 
(मुक्ति का आनन्द ) भी तुच्छु जान पड़ने लगता है। इसलिये 
समझदार लोग मुक्ति तक का निरादर करके भक्ति की ओर ही अ्रधिक 
भुकते हैं ।& 

(७) भक्ति के बिना शान किसी काम का -नहीं। ऐसा शान 
कर्णंधारहीन जलयान के समान है || जो ज्ञानी सममे कि भक्ति के 
बिना मैं निर्वाण प्राप्त कर लूंगा वह पुच्छविषाणहीन पशु है | £ जो 
भक्ति का परित्याग कर केवल शान के लिये परिश्रम करता है वह 
कामघेनु का त्याग करके आक के वृक्ष से शरीरपोषक दुग्ध पाने की 
चेष्टा करता है |$ असल में तो मक्ति के बिना अकेले ज्ञान ही क्यों 
सभी साधन उसने हैं और उसके बिना भवरंतरण हो ही नहीं सकता 


& देखिये पृष्ठ ५०२ पंक्ति ३ से ७ जिसके अन्तर्गत पृष्ठ ४८२ पंक्ति 
३२, रे३ का भी भाव है। 


+ सोह न रामप्रेस बिन ग्यानू । करवधार बिनु लिमि जलजानु ॥ 
२७७०१ ९ 
* रामचन्द्ध के भजन बिनु जो चद् पद निर्बान । 
श्ञानवन्त भपि सो नर पसु बिलु पूडु विसान ॥ ४७४-१,२ 
$ जे असि भगति जानि परिहरहीं । केवल ग्यान हेतु सम करहीं। 
ते जड़ कासधेनु गृह त्यागी । खोजत आक फिरहिं पय लागी ॥ 
३३६-३,४ 
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यह “अपेल” सिद्धान्त है |& इधर, भक्ति के लिये ज्ञान के ऐसे ही 
प्रबल सहारे की बिलकुल आवश्यकता नहीं। वह स्वतंत्र मार्ग है और 
शान विज्ञान उसके अधीन है | वह श्रद्धा और विश्वास पर टिका हुश्रा 
है किसी तक पर नहीं |। हमारे आराध्य परब्रह्म परमात्मा हैं बस इतना 
ही ज्ञान उसके लिये पर्याप्त है। यदि इतनाभी ज्ञानन हो ओर 
परमात्मरूप अवतार, उन्त अथवा सदगुरु की श्रोर प्रबल अनुराग ही 
हो तो भी जीव का कत्याण हो जाता है |$ इसीलिये बड़े बड़े महर्षियों 
का यही सिद्धान्त है कि भक्ति की जाय | यही वैदिक सिद्धान्त भी है 
ओर यही परम परमार्थ भी हैपी | 





& रास बिमुख सिधि सपनेहु नाहीं | २६६-६ 
विनु हरिभजन न भव तरिय यह सिद्धान्त श्रपेल ॥ ९०४५-१६ 
सो सुतंत्र अवलंब न भ्ाना । तेहि अधोन ग्याव विग्याना ॥ 
३०८०६ 
* भवानीशंकरो चन्दे श्रद्धाविश्वासरूपिणौं। 
याभ्यां बिना न पश्यन्ति सिद्धा स्वान्तःस्थमीश्वरमू॥. १"३,४ 
$ जो जगदीस तो श्रति भत्रों जी महीस तो भाग । 
घुलसो चाहत जनम भरि रामचरन अनुराग ॥ 
दोहावली &१ वां दोहा 
दी शिव अज सुक सनकादिक नारद । जे मुनि ब्रह्म विचार विसारद ॥ 
सच कर मत खग-नायक एहा। करिय राम पद पंकज नेहा ॥ 
०००१०, १ 
स्ति सिद्धान्त इहइ उरगारी । राम भजिय सब कान विसारी ॥ 
४०६०२ 
सखा परम परमारथु एहू | मन क्रम बचन राम पढ़ नेहू ॥ 
२०६-८ 


इरिसक्तिपथ श्द्ंप 


गोस्वामी जी ने यद्यपि ऐसी ठुलनाएँ करके भक्ति को ऊँचा वता 
दिया है तथापि वास्तविक ज्ञान के महत्व को वें भूले नहीं हैं| शानो 
न केवल भगवान्‌ का प्रौढ़ तनय है वरन्‌ वह उनका विशेष प्यारा भी 
हैक । भक्ति के परम आचाय सदगुरु हैं भगवान्‌ शंकर और महर्षि 
लोमश | इन दोनों को गोस्वामी जी ने स्पष्ट ही शानी कहां है । 
ज्ञान का उपदेश परम अधिकारी को ही दिया जाता है सवसाधारण को 
नहीं |; ज्ञान से अधिक दुलंभ वस्तु इस संसार में नहीं 8। “पायेहु 
ज्ञान भगति नहिं तजहीं” से स्पष्ट है कि शान भक्ति ही का फल है; । 
और “राम मजत सो मुकुति गोसाई | अनइच्छित आवइ वरआई?” 
से सष्ट है कि मोक्ष ही भक्ति की भी अन्तिम गति हैं। वह चाहे 
इच्छित हो चाहे अनिच्छित | जैसे व्यवद्यारधर्म में गोस्वामी जी पर- 
मार्थिक तत्व को नहीं मूलते वेसे ही तत्वताधन में मी वे लोक की ओर 
दृष्टि रखकर चलते हैं | “अंतरजामी? से 'वाहरजामी? को, राम से नाम 


& मेरे प्री तनय सम ज्ञानी | ३२४-१२ 
ग्यानी असुह्हिं विशेष पियारा । १६-२ 

* ज्ञोमश ऋषि के पसंय में “क्रोध के चीन्हा”” की बात आईं है। 
परन्तु इससे ज्ञानी की महिसा नहीं घटती । यों तो भगवान्‌ के नयन भी 
घालिवध प्रसंग में /रिंस बस कछुक अरुन होइ ञआये” थे । मुनि ने शाप 
दिया अवरव परन्तु “यथा चक्रभय ऋषि दुर्चांसा” (५० २६६ पंक्ति १६) 
उनकी कोई दुर्गंति या जति नहों हुईं | इसलिये उन्होंने जो छुछ किया 
सो ईंश्वरेच्छा से | कुछ अपनी कमज़ोरी अथवा हतलुद्धि से नहीं | 

| मोहिं परम अधिकारी जावी “' - ज्ागे करन ब्क्ष उपदेसा | 

४३१६-०४, < 
+ नि कछु दुरलस स्यान समाना । पुष्ठ ४६६ पं० ११ 
$ “गोस्वामी तुलसीदास”? एष्ठ १8२ 


२१६६ तुलसी-दशन 


को, श्ञान से भक्ति को बड़ा कहने में यही रहस्य है और “राम ते 
अधिक राम कर दासा” कहने में भी यही बात है परन्तु धास्तव में 
बाहरजामी इसौलिये बड़ा है कि वह अंतरजामी तक पहुँचाने का साधन 
है नाम का यही महत्व हे कि वह राम का ज्ञान कराता है, भक्ति का 
इसी में साफल्‍्य है कि उससे ज्ञानोत्पादन होता है, राम के मार्ग में राम 
का दास हमारा आदश रहता है। वह बाल्यावस्था किस काम की 
जिसके बाद प्रोौढ़ावस्था ही न आचबे १ वह भक्ति भी किस काम की जो 
ज्ञान में परिणत न हो ?” & “गोस्वामी तुलसीदास” के लेखकद्य 
महोदय के उपयु कत वाक्यों में बहुत दूर तक सत्यता निहित है | भक्ति- 
मणि के खोजने में गोस्वामी जी ने ज्ञान और वैराग्यरूपी नयनों कौ 
आवश्यकता बताई है| ओर हरिभक्तिरूपी विजय के लिये शानरूपी 
खडग से काम क्रोध लोभादि का मारना श्रनिवार्य बताया है || वे 
उसी हरिभक्ति को प्रशस्त कहते हैं जो “सयुतविरतिविवेक” हो | यदि 
उन्होंने ज्ञान के पंथ को कृपाण कौ धारा बताया है $ तो वास्तविक 
भक्ति के पथ को भी इतना कठिन बताया है की जिसका कोई हिसाब 
नहीं | वे बहते हैं कि इज़ारों मनुष्यों में कोई एक धर्मत्रतधारी होता है, 

करोड़ों धर्मतरतियों में कोई एक वेराग्यशील होता है, करोड़ों विरक्त 


& “गोस्वामी तुलसीदास”? पृष्ठ १६१ 
* ग्यान पिराग नयन उरगारी। 
भाव सहित खोदइ जो प्रानी । पाव भगति मनि सब सुख खानी ॥ 
&€०३०१, रे 
+ विरति चर्म असि ग्यान सद लोभ सोह रिपु मारि। 
जय पाइय सो हरिसिगति देख खगेस विचारि॥ 
ूई०३-६, १० 
$ ज्यान के पंथ कृपान के धारा १०२-१ 


हरिभक्तिपथ १६७ 


पुरुषों में कोई एक ज्ञानी होता है, करोड़ों श्ञानियों में कोर एक जीवनमुक्त 
होता है, सहसों जीवनमुक्तों में कोई एक बह्मलीन होता है और उन 
सब से दुलभ वह है जो सच्चा भक्त हो & | वास्तव में तो सच्चे ज्ञान 
और सच्ची भक्ति में गोस्वामी जाँकोई मेद ही नहीं मानते (। जो 
सच्चा ज्ञानी है वह शंकर जी अथवा लोमश ऋषि की भाँति सच्चा 
भक्तिरसरसिक हुए. बिना रह नहीं सकता और जो सब्चा भक्त है उसका 
भुशुंडि के समान संशयोच्छेदक सद्ज्ञानी बन जाना अनिवाय है | दया 
के पात्र तो केवल ऐसे ही शानी हैं जो “केवल ज्ञान हेतु श्रम करहीं |” 
(४९९-३ ) वे हैं योग आदि मक्तिव्यतिरिक्त मार्गों से शान सम्पादन 
की चेष्टा करनेवाले| भक्तिमा्ग की तुलना में जो शञानसाग हेय बताया 
गया है वह मी भक्ति-व्यत्तिरिक्त शानमाग ही है । भक्ति और शानका 
वास्तविक सम्बन्ध क्या है और हस सम्बन्ध के द्वारा जीव की अन्तिस 
गति क्या होतो है इस विषय मे निम्नलिखित पंक्तियाँ पूर्ण प्रकाश 
डालने के लिये पर्याप्त हैं;--- 
जाने बिचु नहोद्द परतीती। बिनु परतीति होइ 'नहिं प्रीती॥ 
प्रीति बिना नह सगति इढ़ाई | जिमि खगपति जल के चिकनाई ॥ 
४४३-६,७ 
सोइ जानदहि जेहि देहु जनाई। जानत तुर्दृहि चुम्हहि होइ जाई ॥॥ 
तुर्हरिहि कृपा तुन्ह॒हिं रघुनन्दन | जानहि सगत भगत उर चन्दन ॥ 
२१६-१६,२० 
अपने अदर्श पूर्णत्व की ओर जीव का स्वाभाविक आकर्षण रहा 
करता है। पूर्य हुये बिना उसे शान्ति नहीं--तृति नहीं। आत्म- 
साक्षात्कार में ही उसका आत््मकल्याण हे। कल्याणकामी जीव जिस 





& ५० ४६७ पंक्ति ३ से ७ 
' सगतिद्दि श्ानहिं नहिं कछु सेदा | ४३६६-१२ 


श्क्ष् ठुलसी-दशन 


मार्ग से अग्नसर हो उसमें यदि प्रथम से ही सुख मिलता जाय तो फिर 
कहना दी क्‍या है| भक्तिमाग ऐसा है कि उसमें प्रथम से दी सुख 
मिलता नाता है क्योंकि वद्द मार्ग दृुद्य के उन भावों पर ठिका है 
जिनका सुख से घनिष्ट सम्बन्ध है। इसी कारण स्वंसाधारण के लिये 
न्रद्दी मार्ग उत्तम और प्रशस्त माना गया है । यह मांग निश्वति से नहीं 
बरन्‌ प्रद्ृति से प्रारम होता है, त्याग से नहीं वरन्‌ संग्रह से प्रारंभ होता 
है, अपने श्रहड्भार और तज्जन्य वासनाओं के दमन करने से नहीं वरन्‌ 
उन उवकों आदशपूर्यत्त की ओर--भगवान्‌ की ओोर--प्रेरित कर 
देने से होता है | इसी लिये यह मार्ग सबंसाधारण नीवों के लिये वड़ा 
सुकर कद्दा गया है | मनुष्य अपनी निह्ा की तृप्ति के लिये भोमन 
करते दूँ परन्तु अलक्षित रूप से जठराग्नि उस भोजन को पचाकर शरौर 
का पोपण कर दिया करती है । उठी प्रकार लोग प्रत्यक्ष सुख के लिए 
भक्ति की ओर प्रब्ृत दोते हैँ परन्तु वह अलक्षितरूप से--बिना 
यत्न विना प्रयास--सखतिमूल अ्रविद्या का नाश कर देती है &। 
इस मार्ग में योग यज्ञ जप तप उपवास के कष्ट नहीं उठाने पढ़ते | वे 
सब धर्म आप ही आप ठिद्ध दोते जाते हैं || कल्याण और शान्ति 
का परम सम्बन्ध हृदय की समता से है ओर छ्ृदय की समता का पूरा 
स्वारस्थ भगवद्भाव पर निर्भर है इसलिये भक्ति निश्चय ही सब साधनों 
का फल और सब प्रकार के मड़लों का मूल कही जा सकती है |& 
& भगति करत विज्नु जतन प्रयासा | संसत मुज्ञ अविद्या नासा॥ 
भोजन करिय तृप्ति हित ज्ागी । जिमि सो भ्रसन पतच्रवह जठरागो ॥ 
अस हरिभगति सुगम सुखदाई । को श्रस मूढ़ न जाहि सुहाई ॥ 
४६०२-८ से १० 
 कहहु सगति पशु कवन अ्यासा | णोगु न मख जप तप उपवासा ॥ 
४६४३-२६ 

& सकक्ष सुमंगत् सूत्र जग रघुबर 'चरन सनेहु। ३२९०-२० 


हरिमक्तिपथ २६९ 


कर्मसा्ग योगमार्ग अथवा ज्ञानमार्ग में साधक पहिले पहल अपने 
व्यक्तित्व कों लेकर चलता है इसलिये काम क्रोध आदि से युद्ध 
करने के लिये उसको बड़ा परिश्रम करना पड़ता है | भक्त प्रारम्भ से ही 
भगवद्भाव को लेकर चलता है इसलिये यह भाव ही उसके लिये ढाल 
का काम देता है| अ्रव रही ध्येय की बात, सो कोई कोई मक्त यदि 
भगवान्‌ हो जाने की अपेक्षा भगवान्‌ के कृपापात्र बने रहने की इच्छा 
करते हैं तो यह उनकी श्रपनी रचि और समझ है। मिन्न रचिहि 
लोकः | दायित्वपू्ण राजमुकुठ धारण करके स्वयं राजा होने को अपेक्षा 
कई लोग राजा के कृपापात्र बनकर--उसे प्रेमरस द्वारा अपना वर्शीमूत 
बनाकर--मस्ती का जीवन व्यतीत करने में अधिक बुद्धिमानी और 
विशेष माधु्य का अनुभव करते हैं। इन्हीं सब बातों की ओर ध्यान 
देकर गोस्वामी जी के समान भावुक सन्‍्त ने संसार के कल्याण के 
लिये समन्‍्वयमार्ग को भक्तिपय के रूप में ही स्थिर किया है। 

अति उंक्षेप मे मक्तिमार्ग की कुछ विशेषताओं को फिर से हुह्दरा 
देना अवुच्ति न होगा । वे इंस प्रकार हैं-- 

(१ ) वह सा जीव की स्वाभाविक रुचि के अनुकूल है | 

(२) इस मार्ग के साधन कष्टकर नहीं दोते | 

(३) इस मार्ग में प्रत्यूदों और विज्नों का ककरट कम रहता है | 

(४) भक्ति सब मगलों का मूल और सब सुखों की खानि है। 
इसलिये वह किसी अन्य मार्ग से कम नहीं। 

(५ ) यही सब साधनों का फल है | 

(६) यही सब साधनों का आधार भी है क्योंकि इसके बिना सब 
साधन शुत्त्य हैं । 

(७) यही वह साधन है जिसमें साधन भी ( भक्ति भी ) साध्य 
की तरह (मुक्ति की तरह ) वरन्‌ साध्य से भी अधिक सुखप्रद रहता है। 

(८) भगवान्‌ कौ परमग्रीति पाने का यही एक मार्ग है। 


२७० तुलसी-दर्शन 


(९) यह परम ध्येय का सब से सीधा पथ (४707: ८४४) भी है 
क्योंकि इसी मार्ग से भगवान्‌ शीघ्र द्रवित द्ोते हैं और इस प्रकार 
नियतिचक्र शीत्रातिशीत्र कट जाता है । 

(१० ) इसके विना न तो इस लोक का झुख है न परलोक का । 

(११ ) इसी माग के लिये सब बड़े बड़े आचार्यों का ऐकमत्य है। 

इसलिये गोस्वामी जी कहते हैं कि भक्तिमान्‌ व्यक्ति ही घन्‍्य है& 
और अ्रभक ही नितान्त शोचनीय है । 

ऐसी विशेषताओं से युक्त भक्तिमार्ग में श्रुतिसम्मतता, हरिभक्ति 
तथा विरति विवेक संयुक्तता के विशेषण लगाकर गोस्वामी जो ने उसे 
और भी परिष्कृत तथा और भी अ्रधिक झुग्राह्म बना दिया है। वास्तव 
में वह सनातनघमे का और सनातनघम ही क्‍यों मारतीय मानवधर्म 


& पुत्रथती युवत्ती नग सोई । रघुवर भगत जासु सुत होई ॥ 
१६८४-२६ 
ते धन्य तुलसीदास आ्रास विद्वाद्द जे हरि रंग रये । ३२६९-२२ 
सोड सरवग्य तग्य सीह पंडित | सोह गुनयुह् विग्यान अखंढित ॥ 
दच्छु सकत्न लब्छुन छुत सोई। जाके पद सरोज रति होई।॥| 


/ ४६५०४, हैं 
धन्य देस सो अरे सुरसरी। धन्य नारि पतिवत अ्नुसरी ॥| 
है है ५ 


सो छुद्ध धन्य उम्ता सुनि लगत पूज्य सुपुनीत । 
स्रीरघुबीर परायन जेदि नर उपज विनीत ॥ 
४६०घ८-३, ७, ८ इत्यादि 
| जिन्द हरि कथा सुनी नहिं काना । छतनरंभ्र अदि भवन समाना ॥। 
नयनन्हि सन्त दरस नहिं देखा | लोचन मोह पंख कर छेखा॥| 


हरिसक्तिपथ २७१ 


का--सुसंस्कृत प्रतिरूप बन गया है। कल्याणमार्ग के लिये ऐसा उत्तम- 
पथ विद्यमान्‌ रहते हुए अनेकानेक भन्थों कौ कल्पना कौ आवश्वकता 
ही क्या थी | जो लोग इस उत्तम सनातनीय भक्तिमार्ग को त्यागकर नये 
नये ग्रन्थों की कल्पना करते हैं--नये नये मत चलाते हैं--उन्हें कलियुग 
से प्रभावित मोहमुग्च मानव मानना ही गोस्वामी जी को अभीष्ट है| 
ऐसे भक्तिपन्थों से अ्रथवा साधना पथों से उनका विरोध नहीं जो भार- 
तौयता को--वेदानुकूलता को--लेकर चलते हैं | परन्तु जो भारतीय 
संस्कृति के किसी आवश्यक अज्ञ को--उदाहरणाथ वेदों को मान्यता 


ते सिर कहु तूर्बरि सस तुक्ञा । जे न नसत हरि गुरु पद सूला ॥ 
जिन्हे हरि भगति हृदय नहि आनी। जीवत सब समान तेइ प्राती ॥ 
जो नहि करइ राम गुन गाना। जीह सो दाहुर जीह समाना 0 
कुलिस कढोर निदुर सोइ छाती । सुनि हरिचरितन जो हरषाती ॥ 
१७-२४; ८-१ से ४ 

साधु समाज न जाकर क्ेखा | रामसगत महेँ जासु न रेखा ॥ 
जाय लियत जय सो महि भारू। जननो जौवन विटप कुढारू ॥ 
२४४०४, रे 

सो सुखु घरम करम जरि जाढू। जहँ न रामपद पंकल साऊ॥ 
२८४२-१४ 

ते जड़ जीव निजात्मक घाती । निन्ह॒हिं न रघुपति कथा सुद्दाती ॥ 
४६६-२१ 

नरतन सम नहिं कवनिउ देही | जीव चराचर जाउत जेही॥ 
नरक स्वर्ग अपबर्ग निसेनो।श्यानविराग भगति सुख देनी ॥ 
सो तनु धरि हरि सजहिं न जे नर । होहिं विषयरत संदु संदु तर ॥ 
कॉँसु किरिच बदले ते ब्लेहीं। कर तें डारि परसमनि देहीं॥ 
४०३१४ से २६९ 


रर दुलसी-दर्शन 


अथवा अवतारबाद कों--लण्डित करके भारतीय लोगों को किठी नये 
रास्ते पर चलाना चाहते हैं वे भारतीयों के रुच्चे हितेपी नहीं | इसीलिये 
उनकी काररवाइयों पर एतराज़ करते हुए& गोस्वामी जी ने कहा हैः-- 
श्रत्ि सम्मत हरि भक्ति पथ संजुत विरति विवेक । 
सेहि न चलहिं नर मोह वस कक्षपहिं पंथ अनेक ॥ ४८६०४,६ 
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& कबीर नानक दादू आदि परम अद्चेय सन्‍्त दो गये हैं और 
गोस्वामी जी के हृदय में ऐसे सनन्‍्तों के प्रति अवश्य बढ़ी श्रद्धा रही होगी; 
परन्तु भारत के उस वातावरण में उन्हें ग्रवतारवाद का खण्दन विज्वकुलत 
अनुपयुक्त जेचा इसौलिये पूर्वपत्त में पावंत्री जी के मुख से सन्तमत 
( निर्मुण सम्प्रदाय ) की सी तर्कावद्दो कहज्ञाकर उत्तरपत्ष में उन्होंने 
शंकर ली के झ्ुख से उस तकवाद को फटकार बता दी हैं । श्रद्वेय सन्त 
ब्लोग अवतारवाद का पूरा विरोध कर सके हैं यह भी शंकात्पद ही है। 
उनके अनुयायी तो उन्हें परमात्मा का अवतार समान कर निश्चय दी 
पक्के अवतारबादी हो गये हैं । 


सप्तम परिच्छेद 


भक्ति के साधन 


भक्ति स्वतः एक साधन है; परन्तु वह ऐसा साधन नहीं जो अपने 
साध्य से एकदम उस तरह भिन्न हो जैसे दिल्ली पहुँचने का रास्ता दिल्‍ली 
से भिन्न रहा करता है। जो हाल भक्ति और उसके साध्य का है, वह्दी 
भक्ति और उसके साधनों का भी है। इसलिये भक्ति के साधन कहीं तो 
साधन ही माने गये हैं श्र कहीं वे मक्ति के अड़ कह दिये गये हैं। & 

भक्ति के साधनों की कोई सीमा नहीं | गोस्वामी जी कहते हैं; - 


जप तप नियम जोग निन घरसा । स्नरूति संभव नाना सुभ करसा ॥| 
ग्यात दया दसु तीरथ सज्जन । जह लगि धर्म कहत ज््‌ ति सब्जन॥ 
आगम निगम पुरान अनेका। पढ़े सुने कर फत्न प्रभु एका॥ 
तव पद पंकज प्रीति निरन्तर | सब साधव कर यह फलु सुन्दर ॥ 
४६४-२६ से २८, ४६२०१ 

जप तप सख सम दस अत दाना । विरति विवेक ज्ोग विग्याता ॥ 

सब कर फत्न रघुपति पढ प्रेम्रा । तेहि बिचु कोड न पावह छेमा !! 
४८६-७, ८ 


98 लच्मण जी के प्रति भगवान्‌ ने भत्तियोंग की जो चर्चा की उसमें 
साधनों का उदल्लेख है। ( सगति के साधनु कहहुँ बखानी ३०८-६ )। 
उन्हीं साधनों की चर्चा जब शबरी के प्रति को गई तब उम्हें भक्ति का 
झंग बताया गया है--( नवधा सगति कहहुँ तोहि पाहों ३२००-३२ ) 

श्ध् 


२७२ वुल्ठी-दशन 


दीवटिन साधन समुदाई। नोय विराय स्थान नियुनाई॥ 
नाना करम धरम अत दाना । सनम दस नलप तप मख नाता ॥) 
भृतदया द्विन गुद सेवकाई । दिया विनय विवेह्त बढ़ाई।॥ 
जह कपि साधन यद वखानी ! सब कर फक्क दरि भगति भवानी ॥ 
#£०७-६८ से २१ 
वे तो समी प्रकार के घु्तों को रामत्नेद का सावन मानते हुए कहते हैं;- 
वेद घुरान सन्त मत पृद्द | सकल मुक्त फल राज सनेहू ॥ १७-२० 
परन्तु इतना ऋद्दत हुए मी उन्होंने कुछ विशेष साधनों को विशेष 
प्राघात्य दिव्य ह | 
ओऑमक्ायवतकार ने भक्ति के नी छाव्न बताते हुए कहा है+-- 
अबर्य कीर्तन विष्णोः स्मरर्य पादंवनस । 
अचने चन्दन इास्प  सख्यम्ताम्मनिवदनम्‌ ॥ 
इति पुल्मापता तिष्णों मक्ति्वेत्रवक्नत्तणा। 
क्रियते मयत्रत्युद्धा तन्मन्येडघीसमुत्तम्रस ॥ ७६-२३, २४ 
मक्तिपथ के आचायों को बद कयन इतना शअ्रच्छा बेचा है कि उन्होने 
इस नवधा मस्ि की अनेक स्थलों पर अनेक प्रकार से खर्चा की है। 
श्रवण कीतंन और व्यस्थ--ये तीनों तो नाम सम्बन्धी खाथन है लो 
विशेष कर अंद्घा और विश्वास की बृद्धि के सहायक ह, पादसेवन, अचन 
श्र बत्दन--ये तीन रूप ठम्बन्धी खाबन है ओो बैधी भक्ति के विशेष 
अंग हैं और दास्व सख्य तथा आत्मनिवेदन--य तीन भाव ध्षम्बन्धी 
सावन ई जो रागात्मिका भक्ति ने घनिष्टवा रखा करते हैं। बदि विचार- 
पृवक देखा जाव तो ये सावन परस्पर सम्बद्ध भी नान पढ़ेंगे और ऋमशः 
एक् दूसरे के विक्रतित रूप धरतीत होकर सक्तिरस की तइ तक पहुँचाने 
वाले नों चोपानों की दरह मी दिखाई पढ़ेंगे । भारतीय भक्तिवाहित्व में 
लब से इन इसोदों का आविमाव दुआ है, तव से नवधा मक्ति की 


भक्ति के साधन श्छपू 


की चर्चा अमर सी हो गई है। सागवतोक्त इठ नवधा भक्ति के 
अनुकरण पर एक त्वतन्त्र नवधा भक्ति की चर्चा त्रध्यात्म रामायण में 
हुई है। वह भी इस प्रठंग में उल्लेख योग्य है| 

अध्यात्मरामायण॒कार कहते हैं;-- 


तस्मादु भामिनि संदेपादवच्येडहं भक्तिसाघन। 
सत्ता सद्गतिरेवात्र साधनं प्रथम स्टतस ॥ २२ 
द्वितोय॑ भत्कथाल्वापस्तृतीय॑ मद्गुणेरणम्‌ । 
व्याल्यातृत्वं मद्वचसां चतुर्थ साधन भवेद ॥ २३ 
आचायोंपासन भद्ठे मदुछुदयाश्मायया सदा। 
पद्चसम॑ पृण्यशीक्षस्व॑ यमादि नियमादि च।॥ २४ 
निष्ठा मत्यूज़ने नित्ये षप्झ॑ साधनमीरित । 
ममर्मन्नोपासकरत्व॑ साहू सप्तम झुच्यते ॥ २५ 
मद्भत्त्वघिका पूजा सर्वभ्रुतेष्‌ सन्‍्मतिः। 
बाह्यायेंव विराणित्व॑ शमादि सहित तथा॥ २६ 
अष्ट्म वदस तत्वविच्ारों समर सासिनि। 
एवं नवविधा भक्तिः साधने यस्‍्य कस्य वा ॥ २७ 
( अध्यात्मरासायण झारणएयक्रापइ दृशम सर्य ) 
गोस्वामी जी को नवधा भक्ति का यह वर्णन इतना पसन्द आया 
है कि उन्होंने इसका अनुवाद सा करते हुए अपने मानस में लिखा;-- 
नवधा सगति कहउं तोहि पाहीं | सावधान सुन्ु धर सन माह ॥ 
प्रथम भगति सन्तन्द् कर संगा । दूसरि रति मम कया प्रस॑ंगा॥। 
गुरु पद पंकज सेवा, तीसरि सगति अमान ।! 
चौथि सगति मम्र गुन गन करइ कपट तज्ि यान ॥ 
मंत्र जप सम इंद विस्वासा । पंचम सजनु सो बेदु प्रकासा ॥] 
छुउ दम सीलु विरति बहु कर्मा | निरत निरन्तर सन्नजु घर्मा॥ 


२७६ ठुलसी-दशन 


सातव॑ सम मोदि समय जग देखा । भोत्त सन्त अधिक करे लेखा ॥ 
आठव॑ बथा ल्ाम सन्तोषा। सपनेहु नहिं देखइ परदोपा॥ 
नवम सरल सब सन छुल्लहीना | मम भरोस हिय हरप न दौना ॥ 
नव महूँ एकड जिन्‍्ह के होई। नारि पुरुष सचराचर कोई ॥ 
सोह अतिसय प्रिय भामिनि भोरे । सकल प्रकार भगति दढ़ तोरे॥ 
६३२०-१२ से २२ 
गोस्वामी जौ की इस नवधा भक्ति में दो बातें मारके की हैं| पहिली 
बात तो यह है कि थे इन नवों साधनों का तारतम्य अथवा क्रम स्थिर 
करना उचित नहीं समझते | थे कहते हैं कि इन नव साधनों में से एक 
भी साधन जिसके पास हो वह भगवत्क्ृपापात्र हो जाता है | दूसरी वात 
यह है कि पहिली, तीसरी, छुठीं और आठवीं भक्ति में आस्तिक्यभाव 
की बात उन्होंने गुप्त कर दी है। छुढें और श्राठवें साधन को तो 
नास्तिक लोग भी अपना सकते हैं। इन साधनों को अपनी पद्धति में 
सम्मिलित करके गोत्वामी जीने यह स्पष्ट कर दिया दे किजो 
लोकसेवक है वह भी ईश्वरसेवक ही है भल्ते ही वह ईश्वर को प्रत्यक्ष 
पूजा अर्चा थ्रादि न करता हो । & इस नवधा भक्ति का आठवा साधन 
तो उन्हें इतना रुचा है कि उन्होंने निम्नलिखित पक्तियों से इसे ही 
समूची भक्ति का प्रतीक मान लिया है-- 
कुदहहु गति पथ कवन प्रयासा । जोगु न मख जप॒तप उपुवासा ॥ 
सरल सुभाव न सन कुटिल्ाई। जथा लाभ संतोष सदाई॥ 
४६६३-२९ २, २४ 
# वे तो भगवदुभक्त होने की अपेज्ञा भगवद्भक्तों ( सज्नों ) का 
भक्त होना श्रधिक अच्छा सममते हैं | 
सुनु सुरेस रघुनाथ सुभाऊ | निज्ञ अपराध रिस्राहि न काऊ ॥ 
जो अपराधु भगत कर करई | रास रोप पाथवक सो घजरई ॥ 
२२४०२२, १६ 


भक्ति के साधन २७७ 


इस नवधा भक्ति की चर्चा गोस्वामी जी ने केवल एक ही बार की 
हो सो नहीं है । लक्ष्मण जी के प्रति कहे हुए भक्तियोग में भी इसका 
उल्लेख हुआ है। वह पूरा प्रसद्भ इस प्रकार हैः-- 
भगति ताद अनुफपम सुखसूला । मिलहि जो सन्त होहि भ्रनुकृला ॥ 
भगति के साधन कह बखानी । सुगम प॑थ मोहिं पावहि प्रानी॥ 
प्रथमहिं विप्र चरन अति भीती । निज निज करम निरत रू ति रीती ॥ 
यहि कर फलु मनु विषय विरागा। तब सप्त चरन उपज भनुरागा ॥ 
सतवनादिक नच. भगति दद्ाहीं। सम लोला रति अति मन माहीं ॥ 
सन्त चरन पकम श्रति प्रमा। सन क्रम बचन सजन दृढ़ नेसा॥ 
गुरु पितु सात्ु बन्छचु पति देवा | सब सोहि कह जानइ दृढ़ सेवा ॥ 
मम गुव ग्रावत्त पुलक सरीरा | गदगद गिरा नयन बह मीरा॥ 
काम आदि सद दुस न जाके। तात निरन्तर बस में ताके॥ 
बचन करम सन मोरि गति भजन करहि निहकाम | 
तिन्‍्ह के हृदय कमल महेँ करउं सदा विज्ञास ॥ ३०८-८ से १७ 
इन दोनों प्रदंगों में नवधा भक्ति का मिलान इस प्रकार होंगा--- 


शबरी के ग्रति लक्ष्मण के प्रति 
4 प्रथम भयति सल्तन्द कर संगा.._ १ संत चरन पंकन अति प्रेसा 
३ दूसरि रति मस्त कथा प्रसंगा_ २ मस ल्ौला रति अति सन साहं 
३ शुरुपद पंकन सेदा तीसरि सपति. ३ दढ़ सेवा 
अमान 

४ चौथि भगति सम गुन गन | ४ मम गुन ग्रावत पुलक सरीरा 

करई कपट तजि गान | गदगद गिरा नयन बह नौरा 
2 संत्र जाप मस दृढ़ विस्वासा | ह सन क्रम बचन भजलु इृढ नेसा 


पंचस भजबु सो बेद प्रकासा 


र्‌७प तुलसी-द्शन 


६ चुठ दसु शीत विरति बहु कर्मा ) +* फोम भादि मद दस न जाके 
निरत निरल्तर सज्जन धर्म 


७ सातवं सम मोहि मय जग देखा | ७ गुरु पितु मात बन्धु पति देवा 
मोतें सन्त अधिक कर क्ेखा । सब मोहिं कह जानह 
( संत चरन पंकज भ्रति प्रेमा ) 
 झारव॑ जथा ज्ञाम सतोषों ) मे भजन करइ निहकाम 
सपनेहुँ नहिं देखइ परदोषा | | 
६ नवम सरल सब सन घु्दहीना ) * वेंचन करस सन मोरि गति & 
मम भरोष द्विय हरप न दीना | 


लक्ष्मण-भक्तियोग मे एक विशेषता यह भी है कि वहाँ अ्रध्यात्त- 
रामायणोक्त नवधा भक्ति ही की चर्चा नहीं हुई है वरन्‌ उसके साथ ही 
भागबतोक्त नवधा भक्ति की भी चर्चा ( ख़बनादिक नव भगति हृढाहीं) 
हो गई है | साथ ही यह भी कह दिया गया है कि भक्ति के इन उसय 
प्रकार के नवधा साधनों के आधारस्तंभ हैं ( १ ) ज्ञान ( जो विप्रचरणों 
में श्रतिप्रीति करने से मिलता है ) और (२ ) वैराग्य ( जो “धरम ते 
विरति” के सिद्धान्तानुसार भ्रृतिरीत्या निज निज कमे में निरत होने ते 
थ्राता है ) | तथा इन दोनों का भी मूलाघार है सत्संग क्योंकि सन्तों 
की अनुकूलता के बिना तो भक्ति मिल हो नहीं उकती | 

लक्ष्मण भक्तियोग में निर्दिष्टि ये समग्र साधन भक्ति-सरोवर को तह 
तक पहुँचने वाले सप्त सोपानों अथवा भक्ति की सप्त भूमिकान्ं का भी 


& इस चुलनाध्मक विवेचन के लिये हम सावन्त जी के ऋणी हैं 
( देखिये मानसपीयूष अरण्यकाण्ड पृष्ठ १४० ) । तोसरे और सातवें 
साधनों की तुलना में हमने कुछ फ़ेरफार अवश्य कर दिया है । 


भक्ति के साधन २७९ 


रूप धारण किये हुए हैं। वे भूमिकाएं हैं;--( १) जह्मणसेवा ( २ ) 
श्रवशादिक नवधाभक्ति ( ३ ) सन्तसेवा (४ ) वासुदेव: सर्वंरमिति भाव 
(५) सालिक प्रेमोन्‍्माद (६) इन्द्रातीत अवस्था और (७) 
अनन्यातक्त-चित्तता | पहिले परिच्छेद में हम इस विषय पर विस्तृत 
रूप से लिख आये हैं इसलिये उसे यहाँ दुदराना हम अनावश्यक 
धमभते हैं। 

साधनों की तीसरी उद्लेखनीय दूची इस प्रकार है;-- 
खुनहु राम भ्रब अह्ड निकेता। जहां बसहु सिय लखन समेता ॥ 
जिन्ह के स्रवन समुद्र समाना | कथा तुस्हारि सुभग सरि वावा ॥ 
भरहि निरन्तर द्योहिं न पूरे | तिन्ह के हिय तुर्द कहुं शहद रूरे ॥ 
ल्लोचन चातक जिन्‍्ह करि राषे | रहहि दरस जलघर अभिद्वापे ॥ 
निदरहिं सरित सिंधु सर भारी | रूप बिंदु जल होहिं सुखारों ॥ 
तिन्‍्हके हृदय सदन छुलदायक । बसहु बंघु लिय सह रघुनायक ॥ 

जस तुर्हार सानस विमल हंसिनि जीहा जासु । 

छ्ुकताहल युनरान चुनइ रास बसहु सन ताखु ॥ 
प्रभु प्रसाद सुचि सुभग सुवासा । सादर जासु लह॒इ नित नासा ॥ 
तुस्हहि निवेदिति सोजनु करहीं । अभु प्रसाद पट भूषन घरहीं ॥ 
सीस नवहिं सुर गुरु द्विज देखो । प्रीति सहित करि विनय विलेखो ॥ * 
कर नित करहिं रासपदु पूज़ा। राम भरोस हृदय नहिं दूज़ा॥ 
रन रास त्तीरथ चलि जाहीं। राम बसहु तिन्ह के सन माहीं॥ 
संत्रराजु नित जपहिं तुरहारा। एूलहिं तुम्द्दिं सहित परिवारा॥ 
तरपन होस करंहि विधि नाना । विम्र जेंबाइ देहिं बहु दाना॥ 
/ चुर्हतें अधिक गुरुद्दि जिय जादी | सकल भाय सेवहिं सनमानी॥ 

सब्चु करि सॉंगर्दि एक फलु रामचरन रति होठ । 

दिन्‍्हके सद सन्दिर चसहु सिय रघुनन्दुन दोड ॥ 


श्ध्ध० दुलसी-दर्शन 


कास कोह मद समान न सोहा। लोभ न छोस न राग न ब्रोहा ॥ 
जिन्हके कपट दभ नहीं साया | तिन्दके हृदय बसहु रघुराया ॥ 
सबके प्रिय सबके हितकारी | सुख दुख सरिस प्रसंसा गारी॥ 
कहहिं सत्य प्रिय वचन विचारी | जागत सोवत सरन तुम्हारी ॥ 
तुर्हाहिं छांढ़ि गति दूसरि नाहीं। रास बसहु तिन्हके मन साहीं ॥ 
जननी सम जानहिं पर नाटी। धनु पराव विष तें बिष भारी॥ 
जे हरषहिं पर संपति देखी। दुखित होहिं पर बिपति विशेखी॥ 
निन्हृहिं राम तुम्र॒ प्रान पियारे। तिन्हके मन सुभ सदन तुझ्ारे ॥ 
स्वामि सखा पितु मातु गुढ जिन्हके सब तुस तात । 
सन मन्दिर तिन्‍्हके बसहु सीय सहित दोड आत ॥ 
अचगुन तजि सब के गुन गहहीं । विप्न थेनु दित संकद सहहीं॥ 
नीति निपुन जिन्ह कह जग लौका । घर तुम्हार तिन्हकर मनु ठोका ॥ 
गुन तुम्हार समुम्‌इ निज दोसा । जेहि सब भाँति तुम्हार भरोसा ॥ 
राम भग्रत प्रिय ल्ञागहिं जेही । तेहि उर बसहु सहित बैदेही॥ 
ज्ञाति पॉति धनु धरमु बढ़ाई । प्रिय परिवार सदनु सुखदाई॥ 
सब तजि तुरहहिं रहइ जड लाई | तेहि के हृदय रहहु रघुराई॥ 
सरगु नरकु अपबरशु समाना | जहें तहँ देख धरे घन॒वाना ॥ 
करस बचन सन राउर चेरा। राम करहु तेहि के उर ढेरा॥ 
४ जाहि न चाहिय कबहुँ कछु तुम्द सन सहज सनेहु । 
बसहु निरन्तर तासु मन सो राउर निज्र गेहु ॥ 
एट्टि विधि झ्ुनिचर भवन देखाये | घचन सप्रेम राम मन भाये ॥8 


२२०--+ से २८ 
२२१--१ से ११ 


& इस प्रकरण में भी भ्रध्यात्मरामायण की छाया है। देखिये 
झयोध्याकारढ पष्ठ सम श्लोक ९४ से ६३ | 


भक्ति के साथन श्द१ 


भगवान्‌ के निवासयोग्य ये चौदह भवन बताकर वाल्मीकि जी के 
मुख से गोस्वामी तुलसीदास जी ने भक्तों और मक्ति के साधनों के 
विघय में बहुत महत्वपूर्ण बातें कह्द दी हैं| सावन्त जी अपने नोट 
में इन स्थानों के विषय में कहते हैं कि “ये प्रसु की प्राति के चौदह 
साधन हैं, या यों कहिये कि ये चौदह प्रकार को मकियां हैं ।” 
( मानसपीयूष अयोध्याक्ाए्ड ६६६ पृष्ठ )। बावू रामदासजी गौड़ का 
मत है कि इन चौदह साधनों में उमय प्रकार की नवघा मक्तियों का 
समन्वय हो गया है| उनके कथनानुसार शवराी को कहीं गई ( अर्थात्‌ 
अध्यात्मरामायणोक्त ) नवघा भक्ति का नामकरण इस प्रकार किया 
जा सकता हैः--(१) सत्संग (२) कथा में रति ( ३) मानरहित 
गुरुभक्ति (४ ) कौत्तवन (४५) जपमजन (६) सन्तबृत्ति (७) 
अनन्यबचि (८) सन्तोषञ्त्ति और ( ९ ) भगवदवलम्ब | भागवत- 
प्रोक्त नवघा भक्ति में से श्रवण, कीचन, स्मस्ण तथा दास्व इन चारों 
का अन्तर्माव क्रमशः द्वितीय, चतुर्थ, पद्चम तथा उत्तम भेद में ( अर्थात्‌ 
कथा भें रति, कीत्तंन, जपभजन और अनन्यवृत्ति में ) हो जाता है | 
शेष रही पद्चघा भक्ति। सो उन पाच साधनों को अरध्यात्मरामायणोक्त 
उपयुत नौ साधनों के साथ मिला देने से चौदह प्रकार के साधन हो 
जाते हैं| इन चौदह प्रकार के साधनों का नामकरण उन्होंने इस प्रकार 
किया है;--- 

(१) अ्वणम्‌ ( २) रूपार्साक्त (३) कीचनम्‌ ( ४) पूजातक्ति 
(४ ) नामासक्ति ( ६ ) ज्ञानइति ( ७ ) भगवदवलम्ब (८) सत्तब्ूचि 
(९) सर्वस्वसाव ( १० ) तितिक्षाइचि ( १३ ) कार्पस्वइचि ( १३ ) 
वैराग्यबूत्ति ( १३ ) अनन्यइति और ( १४ ) शुद्ध प्रेमासक्ति |& 

“आऔरामचरितमानस की भूमिका?” नामक पंथ में गौड़ महोदय से 





& देखिये मानसपीयूष अयोध्या काएडढ इष्ट ६६७ 


र्घर तुलती-दशन 


श्रवशादिक नव भक्तियों के साथ दर्शनामिलाषा को सम्मिलित करके 
लिखा हे कि “इन दसों के सिवा सानतकार ने स्थितप्रश्ञावस्था, शरया- 
गति, निष्केवल प्रेम, निष्काम सदाचार, यह चार उपासनाएं भी 
सम्मिलित की हैं। गोत्वामी जी की अपनी उपासना इन चोदह रक्ों 
की अपूव स्वादु और तोषदायक खिचड़ी थी”। ( प्रथम संस्करण 
१०६ प्रृष्ठ | ) 


व्यक्तिगत रूप से हमारा अनुमान तो यह है कि चतुदंश भुवनों 
के अ्रधीश्वर भगवान्‌ ने जब चौदह वर्षो' तक वन में निवास करना 
अड़ीकार किया तब उनके पूछुने पर वाल्मीकि जी ने पहिले चौदह 
प्रकार के भक्त-द्वदय रूपी भवन ही दिखाये हैं फिर कहीं चित्रकूट की 
चर्चा की है। इसलिये इस प्रकरण मे चौदह प्रकार के भक्तों ही की 
चर्चा है जो इस भाँति है।--- 


(१) भ्वणानन्दी ( २) दशनानन्दी ( ३) भजनानन्दी (४) 
सेबानन्दी ( ५ ) गुरुभक्तिपूषक जपासक्त जीव (६ ) निर्विकार (७ ) 
अनन्यशरणागरतिवान्‌ सन्त (८ ) कामिनीकाचन में श्रनासक्त सन्त 
(९) भगवान्‌ ही को सब कुछ समभनेवाले ( १० ) परिहित- 
ब्रती (११) विनम्न विश्वासी सेवक (१२ ) ऐश्बयत्यागी भक्त 
( १३ ) भृक्ति के लिये मी अलोलुप सेवक और ( १४ ) निरीह सहज 
स्तेहदी | 


भक्तों के लक्षणों की चर्चा में साधनों की बात आप ही श्राप आ 
जाती है। इसलिये इस प्रसग को हम साधनों की चर्चा के साथ बरावर 
जोड़ सकते हैं। परन्तु इसे उमय प्रकार नवधा भक्तियों का समन्वय 
करनेवाली चतुदंशघा भक्तिपद्धति का प्रकरण मानना गोस्वामी जी के 
अभिप्राय के साथ खींचतान करना ही होगा | गौड़ जी के उपयु कत 


भक्ति के वाधन श्र 


कथनों पर हमने खूब विचार किया और अन्त में इस तो इसी निष्कर्ष 
पर पहुँचे हे &। 

साधनों के सम्बन्ध में दो प्रसंग और भी हैं जो देखने योग्य हैं। 
एक है शानदीपप्रकरण मे भक्तिमणि की प्राप्ति का प्रदंग और दूसरा 
है मानसरोग के उन्मूलन में भक्तिउंजीवनी बूढी से सेवन का अखझंग। 
वे दोनों प्रसंग इस प्रकार हैं;-- 


सो मति जद॒पि प्रगट जग अहई । रास कृपा बिन नहि कोड लहई ॥ 
सुगम उपाई पाइबे केरे।नर हतभाग्य देहि भद भेरे॥। 
पावन परबत बेद पुराना। रास कथा रुचिराकर नाना॥ 
मरमी सज्जन सुमति कुदारी | ग्यान बिराग नयन उरयारी ॥ 
सावसहित खोद्‌इ जो पानी । पाव सगति सति सब सुख खानी ॥ 
*०२--२४ से २७ | 
ऋइ०३--१, दे 
रामकृपा नासहिं सब रोगा | नो येहि भाँति बनह संजोगा॥ 
सदगुरु बैद बचव बिस्वासा | सजम यह न विषय के आसा॥ 
रघुपति भगति सजोवन सूरी | अनुपान ख्ाद्धा सति पूरी॥ 
एहि विधि भन्लेद्दि सो रोग नसाहीं | नाहित जतन कोटि नहिं जाहीं ॥ 
४०४३ से ६ 
प्रथम अछंग में ( १ )सद्ग्ंथानुशीलन ( २ ) सुमति ( ३ ) विरति- 
विवेक और ( ४ ) उद्भाव की चर्चा है दूसरे प्रठंग में ( १ ) गुरुवाक्य 


$ प्रयल्ल करने पर सी हम उभय अछार की नवधा भक्तियों के भौढ़ 
महोदय कथित चौदह साधनों को उन्हीं के द्वारा बताए हुए वात्मोकि 
प्रोक्त चौदद साधनों से श्रथवा रामचरित्मानस की भूमिका में बताये हुए 
चौद॒ह साधनों से ढोक ठोक मिलना नहों पाये | ठॉंकठाक कर जोड़ तोड़ 
सिद्ा देना दूसरी बात है । 


र्प४ तुलसी-दर्शन 


में विश्वास ( शान ) (२ ) विषयों से निहत (वैराग्य ) ओर (३) 
भद्धापूण दरिमक्ति की चर्चा है। इन दोनों प्रठंगों में ज्ञान और वैराग्य 
को--विवेक और विरति को--पर्याप्त महत्व दिया गया है। पुरजनः 
गौता में भी विश्रपूजा ( ज्ञान) और शंकरभक्ति (वैराग्य ) की बात 
कही गई है| लक्ष्मण जी के प्रति कहे गये भक्तियोग में विप्रपूजा 
( ज्ञान ) और मन विषय विरागा ( वैराग्य ) की बातें आ ही गई हैं | 
साथ ही-- , 

विरति चर्म असि स्थान सद ल्लोम सोह् रिपरु मारि। 

जय पाइय सो दरिसिगति देखु खगेस विचारि।॥। 

ई०३-६, १० 

का उल्लेख छुठ परिच्छेद में किया द्वी जा चुका है। इन प्रसंगों को 
देखने से विदित होता द्ोता है कि गोस्वामी जी ने ज्ञान और वैशग्य 
को भी भक्ति के साधनों में अ्रच्छी प्रधानता दी है । 

गोस्वामी जी ने हरिभक्ति को यद्यपि विशेषतः भगवतृकृपासाध्य ही 
कहा है तथापि भगवतकृपा सम्पादन के लिये कुछ क्रियायों की चर्चा 
करके वे उसे क्रियासाध्य भी बना देते हैं| इस प्रकार कृपा और क्रिया 
दोनों ही हरिभक्ति के साधन बन जाती हैं । गोस्वामी जी कहते हैं कि 
भक्ति के लिये प्रीति, प्रीति के लिये प्रवोति, और प्रतीति के लिये शान की 
आवश्यकता है। और यह शान तभी आ सकता है, जब भगवान्‌ की 
कृपा हो |& वे अन्यत्र कहते हैं कि भगवदनुराग के लिये विवेक और 
विवेक के लिये सत्सग आ्रावश्यक है तथा यह सत्संग शमकृपा के बिना 


& रामकृपा बिनु सुन खगराई। जानि न जाई राम प्रभुवाई॥ 
जाने बिन न होडू परतीती । बिन परतोति द्ोह नहिं मीती ॥ 
प्रीति बिना नहिं सयति इढ़ाई। जिमि खगपति जलन के चिकनाई॥| 

भमरेन्श से ५ 


पे भक्ति के साधन स्द्प्‌ 


एकदम दुलंभ है ।# एक और स्थल पर उन्होंने लिखा है कि सत्संग 
के बिना हरिकया नहीं, हरिकथा के बिना मोह नहीं जाता, मोह गये 
बिना रामपद में दृढ़ अनुराग नहीं होता और हृढ़ अनुराग बिना भक्ति 
( भगवान्‌ की प्रसन्नता ) नहीं सिद्ध होती । यह सत्संग तभी प्रात्त हो 
सकता है, जब भगवत्कृपा की कोर इस ओर हो जाय [+ इसी प्रकार 
के अनेक स्थल हैं जिनमें भगवत्कृपा का पूर्ण महत्व व्यक्त होता है। 
अरब इस कृपा के सम्पादन में जिन क्रियाओं की चर्चा गोस्वामी जी ने 
की है उनकी बानगी इस प्रकार है।-- 
मन क्रम बचन दांढ़ि चतुराई। सजत कृपा करिहहि रघुराई ॥ 
४-२६ 
अति क्ृपालु रघुनायक सदा द्वीन पर नेह। २६६8-११ 
मिल्त कृपा तुम पर प्रभु करिहों । डर अपराध न एुकहु घरिद्दीं ॥ 
३3६८-२७ 
यिरजा रघुपति के यह रीती | संतत करह्ि प्रवत पर शीतो ॥ 
३७४०१ ६ 


# होइ विवेक मोह अस भागा। तब रघनाथ चरन अबुरागा ॥ 

२०६०७ 
बिनु खतसंग विवेक न होई । राम कृपा बिनु सुलभ न सोई ॥ ६-२३ 

| बिलु सतसंग न दरिकथया तेहि बिलु सोह न साथ। 

सोह गये बिलु रामपद होह ने इंढ़ अचुराग॥ 
मिल्नह्टिं न रघुपति बिनु अनुरागा । किये जोग जप ग्यान विरागा ॥ 
४७०-७ से £ 
सन्त विशुद्ध मिद्वद्दिं परि तेही । चितवहि रास कृपा करि जेही ॥ 
४३-९१ 


श्दद ,ठुलसौ-द्शन 


उम्ता जोग जप दान तप नाना सख ब्त नेम। 
राम कृपा नहि करहि तस जसि निहकेव्ष प्रम ॥' ३३६-९, ७ 

बिनु विश्वास भयति नह्ठि तेहि विनु द्ववहिं न राम | 

राम कृपा बिनरु सपनेहु जीप न कह विज्ताम ॥ 
! ४०८३-२०, २१ 

ताहि भज्िय मन तजि कुटित्नाई | राम भजे गति केहि नहिं पाई ॥ 

२३०६-१० 
यदि भक्ति को एकदम क्रियासाध्य बता दिया जावे तो अनेक प्रकार 
के अनथ होने को सभावना है। सब से बड़ा अ्नरथ तो यह है कि इस 
पद्धति में भगवान्‌ के ओऔदार्य के बदले श्रपने प्रयक्ष पर ही अभिमान 
होना स्वाभाविक हो जाता है। उससे मिलता जुलता दूसरा अन्थ यह 
है कि जब हमें अपने प्रयत्न में सिद्धि नहीं मिलती तब असमन्तुष्ट होकर 
नास्तिक सा बन जाना भी हमारे लिये स्वाभाविक हो जाता है। इस 
सम्बन्ध में इमने “गीतासार” के पृष्ठ ६३, ६४ और ६५ में जो लिखा है 
उसे यहा प्रसंगानुकूल कुछ फेरफार के साथ दुहररा देना अनुचित न 
होगा | (१) “यदि हम गुरु के समक्ष प्रयक्ष करेंगे तो हमें ज्ञान मिल 
जायग़ा” और “यदि गुरु की कृपा होगी तो हमें ज्ञान मिल जायगा” 
--इन दोनों वाक्यों में प्रथण वाक्य तो दमारे कर्तव्यों का महत्व 
सूचित करता हे और उस क्रिया में हमारा ध्यान गुर के महत्व कौ 
ओर बहुत द्वी कम जाता है। दूसरे वाक्य में हमारा ध्यान गुरु ही पर 
रहता है। हमें शान्ति ओर शाश्वत स्थान की प्राप्ति तभी होगी, जब 
हमारा पूर्ण लक्ष्य ईश्वर की ओर द्योगा न कि अपनी शरणागति कौ 
क्रिया कौ ओर | जो लोग धमंग्रन्थ देखकर ही भक्ति और शरणागति के 
तरह तरह के विधान रचा करते हैं और परिणाम में विमान को अपने 
पास न आते देख ईश्वर को ही कोसने लगते हैं, वे इस “कृपा! वाली 
बात को न जानने के कारण सलची भक्ति तक पहुँच हो नहीं पाते | 


भक्ति के साधन *... शेद्ू७ 


(२ ) हम अब्पदर्शों हैं और ईश्वर स्वदश्शीं है। हम अपना भूत 
भविष्य नहीं जानते, इसलिये शान्ति इत्यादि की प्राप्ति के लिये हमें किस 
अंश तक प्रयज्ञ करना चाहिये, यह हमें विदित नहीं होता | एक मनुष्य 
शीघ्र हो सिद्धि पा जाता है, दूसरा जन्म जन्मान्तर तक प्रयत्ञ करता 
रहता है तब भी नहीं पाता | अतः यदि कृपा का नाम न लिया जाय 
तो हम अपने प्रयक्ञों का परिणाम देखकर निराश हो जा सकते हैं | यदि 
कृपा की ओर ध्यान रखा गया तो हमें बराबर सन्‍्तोष बना रद्द सकता 
है क्योंकि प्रभु की प्रसन्नता कब होगी इसके लिये तो कोई समय निर्घा- 
रित हो ही नहीं सकता। (३) यदि हम स्वार्थभावना से किसी की 
सेवा करेंगे तो उसकी कृपा प्राप्त करना कठिन ही रहेगा। ईश्वर तो 
सवंश है। उससे हमारी स्वायंभावना कैसे छिप सकती है ! इसलिये 
अपनी स्वाथभावना द्वारा उसका पूर्ण कृपापात्र बनना प्रायः असम्भव 
ही है। भल्ते ही वह हमारे प्रयक्ों के अनुसार हमें मन चाहे फल दे दे, 
परन्तु वह हम पर पूर्णतः प्रसन्न हो गया ऐसा नहीं कद्दा जा सकता । 
उसकी प्रसन्नता के लिये तो निष्कपट हृदय से निःस्वा्थ शरणागति 
आवश्यक है। तभी उसकी कृपा होगी। इसीलिये आचार्यों ने क्रिया 
की श्रपेक्षा कृपा पर ज्ञोर दिया है। ( ४ ) भगवान्‌ के यहां दृकानदारी 
तो है नहीं कि जितने पैसे ले उतने ही की चौज़ दें | बड़े बड़े जप तप 
की उनके दरबार में कोई आवश्यकता नहीं । मनुष्य चाहे मयंकर से 
भयंकर पापी हो और अपनी कमज़ोरियों के वोक को चाहे वह दुलंदध्य 
समझ रहा हो, फिर भी यदि वह सच्चे द्वृदय से परमात्मा को ओर 
अग्रसर हो जाय तो वे दौड़कर सहायता के लिये उपस्थित हो जाते हैं | 
बच्चा आगन मे पड़ा हुआ है ओर मा अद्यालिका पर बैठी काम कर 
रही है; मानों उसे बच्चे की कोई चिन्ता ही नहीं; परन्तु जब वही बच्चा 
मा के लिये व्याकुल हो कर रोता हुआ सीढ़ियों पर चढ़ने का उपक्रम 
करता है, तब मां दौड़ कर उसे गोद में उठा लेती है और उस बच्चे 


श्दद ठुलसी-दशन 


को अवशिष्ट सीढिया तय करने का कष्ट नद्दीं उठाना पड़ता | यही तो 
वह मार्ग है, जिस पर चलकर सुदामा ने तीन मुट्टी चावलों के बदले 
त्रै्ञोक्य की वसुधा पाई थी। यही तो वह पथ है, जिसके लिये “पैये 
फल चार फूल एक दे धतूरे को” कहा गया है। इसीलिये श्रा्शीवाद 
से भरी, हुईं भगवत्कृपा की बात पर भक्तों का इतना श्रधिक अनुराग 
रहा करता है | 
यदि भक्ति को एकदम कृपासाध्य ही बता दिया जावे तो भी अ्रनेक 
प्रकार के अनर्थ होने की ठंभावना है। पहिला श्रनर्थ तो यह है कि 
ऐसे विचारों वाला व्यक्ति किसी प्रकार के प्रयक्ष पर ज़ोर देगा ही नहीं । 
वह तो निकम्मा आलसी और किंक्ंव्यविमूढ़ सा ही बना रहेगा। 
दूसरा अनर्थ यह है कि यदि उसने प्रयज्ञ किया भी तो “हे भगवान्‌ 
कृपा करो” “हे राम कृपा करो” इसी तरह की प्राथनाओं को प्राघान्य 
देता जायगा | लोकसग्रह की ओर तो उसका ध्यान जाना ही कठिन है। 
(१ ), इस ससार का यह सावभौम सिद्धान्त है कि जो जैसा करेगा 
सो तैसा भरेगा। कर्मचक्र का नियम इतना अटल माना गया है कि 
पुनर्जन्म के सिद्धान्त को भी इस कर्मवाद के साथ जुड़ जाना पड़ा है। 
हम अगले जन्म के कर्मो' के फल इस जन्म में भोग रहे हैँ और इस 
जन्म के कर्मों' के फल इसी जन्म में नहीं वरन्‌ अगले जन्मों तक 
भोगेंगे | यह रिद्धान्त भारतीय सनातनघम का मेरुदरड है। अब, यदि 
भक्ति एकदम कृपासाध्य मान ली जावे तब तो यह सिद्धान्त एकदम 
तहस नहस ही हो जावेगा | यह स्थिति किसी भी विचारशील व्यक्ति 
की दृष्टि में समुचित नहीं कही जा सकती | 
(२) भक्ति जब केवल कृपासाध्य है और वह कृपा एकदम 
निहंतुक हे तब भगवान्‌ केवल एक उच्छुछुल शासक ही माने जा सकते 
हैं जो राम पर तो कृपा कर दें और श्याम को कष्ट भुगताते रहें, हरि 
को तो एकदम तार दें ओर गोविन्द को चौरासी लाख योनियों का 
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चक्कर दिलाते रहे। जब दुनिया के सभी जीव उनके हैं तब इसका 
क्या मतलब कि किसी पर तो निष्कारण कृपा हो जाय और किसी की 
ओर ये आँख उठाकर देखें तक नहीं। उनकी निहंतुकी कृपा के साथ 
संसार की इस विषमता का सामझस्य कैसे होगा ! 

(३) भक्ति सब को एक बराबर तो मिला नहीं करती | वद्द तो 
व्यक्ति विशेष ही को मिलती है। इसलिये कृपासाध्य भक्ति का मार्ग 
व्यक्तिपरक मार्ग अथवा “साधुमत” का ही मार्ग ठहरा | लोकमत के 
मार्ग की वहा गुझ्ञाइश ही कहाँ | 'जिस प्रकार भगवान्‌ ने राम, श्याम 
और मोहन पर कृपा करके अपनी भक्ति प्रदान कर दीं उसी प्रकार 
मुझ पर भी कृपा करदें?; बस यही इच्छा रखकर भक्त साधुमत में दीक्षित 
होता है | उसे संसार के श्रन्य जीवों की चिन्ता ही नहीं हो सकती | 

गोस्वामी तुलसीदास जी ने जहाँ एक ओर:-- 


अस प्रभु दीनबन्धु हरि कारन रहित कृपाल | 
तुलसिदास स ताहि भजु छांढ़ि कपट जंजाल ॥ १००-११, १९ 
कारन बिनु रघुनाथ कृपाला | ३६-१२ 
यह गुव साधन ते नहिं होई । तुम्दरिहि कृपा पाव कोई कोई || ३१३७-२४ 
आदि बातें लिखकर “कृपा के सिद्धान्त को अ्रद्भोकार किया है वहाँ 
दूसरी ओर:-- 
काहु न कोड सुख दुख कर दाता । निज कृत करम भोगु सब भ्राता ॥ 
२०६३-२४ 
करम प्रधाव विस्त करि राखा | जो जस करइ सो तस फल्न चाखा ॥ 
र्‌र*०४ 
करहि मोहबस नर अघ नाना । स्वार्थ हित परलोक नसाना ॥ 
काल्न रूप तिन्ह कहुँ में श्राता । सुभ अद असुभ करम फल्नदाता ॥ 


४६२-१, २ 
१९ 
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आदि लिखकर “क्रिया” के सिद्धान्त को भी पूरी तरह स्वीकार किया 
है। वास्तव में क्रिया के बिना कंपा नहीं हो सकती और कृपा के बिना 
क्रिया के फल की सिद्धि भी नहीं हो सकती । बीज और वृक्ष की भाति 
कृपा और क्रिया अन्योन्याभ्रित हें। इसीलिये गोस्वामी जी जहाँ एक 
ओर कहते हैं कि कृषा के बिना भक्ति नहीं मिल सकती # वहाँ दूसरी 
ओर कहते हैं कि भक्ति के बिना कृपा भी नहीं मिल सकती ।[। 
गोस्वामी जी कहते हैं कि परमात्मा श्रवश्य निहतुक कृपाशील है 
परन्तु जीव अपने ही कृत्यों से अपने को उसकी कृपा से वचित रखता 
है !। जिसके हृदय में कपट की आड़ होगी वह ईश्वर की कृपा पा ही 
नहीं तकता || | जो स्वतः भ्रान्त होगा वह तत्व के वास्तविक रूप को 
कैसे देख सकता है /। जो जड़ हिम बनकर उस प्रभाकर के पास 
पहुँचना चाहेगा वह अवश्य ही गल जायगा १ | परमात्मा तो प्रत्येक 


# देखिये पृष्ठ ४८ह३-पंक्ति € से ७ 

| देखिये पृष्ठ ३३६-६, ७ तथा ४८३-२०, २१ 
| करहि मोहबस नर झघ नाना । स्वारथ हित परल्लोक नस्ाना॥ 
कालरूप तिन्‍्ह कहँ मै आता । सुभ अरु असुभ करस फल दाता॥ 
। ४६२-१, २ 
| जो पै दुष्ट हृदय सोह होई। मोरे सनझुख आव कि सोई॥ 
३६३०२० 
/ चितव जो ज्ञोचन अंगुल्धि त्वाये । प्रगट जुगल ससि तेहि के भाये ॥ 
इत्यादि ९६-१७ 
९ तात अनत्ष कर सहज सुभाऊ | हिस तेहि निकट जाइ नहिं कार | 
गये समौप सो अवसि नसाई । झसि सनमथ महेश के नाई॥ 
४६०१७, १८ 
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जीव में अपना सहज स्नेह अ्रपिंत किए. हुए है | & जीव चाहे तो उस 
स्नेह को बढ़ावे और चाहे तो उसे माया की नश्वर वस्वुओं में नष्ट 
हो जाने दे । कृपा और क्रिया के सिद्धान्तों का सुन्दर सामझस्य इससे 
बढ़कर शायद ही ओर कहीं दिखाया गया हो | कर्मसिद्धान्त कहता है 
कि पाप करोंगे तो उसके फलभोग स्वरूप नरक अवश्य मिलेगा | कृपा 
का सिद्धान्त कहता है कि भगवान्‌ की शरण में नरक का भय ही न 
रहेगा । बड़े बड़े पापी भी शरणागत होकर कृपापात्र बन गये और इस 
प्रकार नरक से बच गये हैं। सामझस्थ का सिद्धान्त बताता है कि 
“भाई, शरणागति के समय जो पापकृत्यों के सम्बन्ध का पश्चात्ताप 
होता है वही तो उस पाप का फलभोग है और भविष्य में निशछुल 
और निष्पाप बनने की जो प्रतिज्ञा होती है वही तो उस पापकर्म को 
काटनेवाला वाला पुण्यकर्म है।इस लिये यदि तुम कर्मचक्र के इस 
रास्ते को पकड़ोगे तो तुम्हे विशेष कष्ट न उठाना पड़ेगा और तुम 
नरकयातनाओं की अ्रसीम पीड़ा से बच सकते हो, क्योंकि पहिले रास्ते 
में तो केवल तुम्हारे कर्मों के चक्कर की ही बात थी और इस दूसरे 
रास्ते में तुम भगवान्‌ की निहंतुक सहायता के अधिकारी भी तो बन 
रहे हो |” कर्मचक्र दी भगवान्‌ का न्याय है ओर निर्देतुक कृपा ही 
उनकी दया | न्याय और दया का सामझस्य जब तक ठीक ठीक न 
होगा तब तक भक्ति-सिद्धान्त का रहस्य ठीक ठीक समझ में आ ही 
नहीं सकता । इसीलिये ग्रोत्वामौ जी ने अपने मानस में दोनों का 
सुन्दर सामझ्स्य करके बड़गल तिद्धल आदि सभो सम्प्रदाय बालों को 
समेट लिया है | 

भक्ति के लिये मगवत्कृपगा अनिवा् साधन है ही। परन्तु वह 
साधन तो ईश्वराधीन है । इसलिये भक्ति के साधनों की चर्चा में जीवाघीन 


& बद्दा जीव इच सहज सनेहू | १०३-२० 
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साधनों अर्थात्‌ क्रियायों ही का विशेष उल्लेख होता है | यह सच है कि 
भक्ति के ऐसे साधनों की कोई सीमा नहीं परन्तु यह भी सच है कि 
ऐसे सब साधन समान मदत्ववाल्ते भी नहीं रह्य करते | कुछु साधन तो 
एकदम गोण हैं उनके बिना भी काम चल सकता है। कुछ साधन 
इतने प्रधान हैं कि वे भक्ति की प्रापि के लिये एकदम अनिवाय हैं। 
उनके बिना भक्ति सघ ही नहीं सकती& | गोस्वामी जी के बताएं हुए 
ऐसे अनिवार्य साधन इस प्रकार हैं :--- 


(१ ) मानव शरीर 


गोस्वामी जी कहते हैं कि शरौर के बिना भक्ति हो ही नहीं 
सकती । तनु विनु वेद भजनु नहि बरना (४८६-१९ )। शरीरों में 
मानव शरीर सवश्रेष्ठ है । 
& गोस्वामी जी एक ओर-- 
जप तप मख सम दम ब्त दाना | विरति बिवेक जोग विग्याना ॥ 
सब कर फल्न रघुपति पद्‌ प्रमा । तेदि विद्ु कोड न पावह छेमा ॥ 
४८६-७, ८5 
लिख कर साधनों की लम्बी सूची बताते हैं, तो दूसरी ओर-- 
कहहु भगति पथुु कवन प्रयासा । जोग न मख जप तप उपवासा ॥ 
४६१४-२३ 
लिख कर कई साधनों का गोणत्व बता देते हैं । 
बै--- 
बिनु सतसग न हरिकथा। ४७०-७ मिलहि न रघुपति बिल्ु श्रनुरागा | 
४७०-६ आदि लिखकर सत्संग तथा प्रभुप्रेम सरीखे साधनों की अनि- 
वार्यता भी स्पष्ट कर देते हैं । 
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बड़े भाग सानुष तनु पावा । सुर दुर्लभ सब अंथन्हि ग्राचा ॥ 
साधन धाम मोच्छु कर द्वारा । पाइ न जेहि परलोक संवारा ॥ 
3४६२-२४, २९ 
सो परत्र दुख पावह सिर धुनि घुनि पछिताइ। 
कालहि करमहि ईस्वरहि मिथ्या दोष लगाइ# । ४६३-१, २ 
मानव देह में द्विज वपु तो देवताओं के लिये मी दुलभ वस्तु है। 
चरम देह ह्विज के मैं पाई । सुर दुरत्नभ पुरान ख ति गाई ॥ ४६२-७ 
इसलिये इस शरीर को पूरी तरह स्वस्थ, सबल ओर समुन्नत बनाये रख- 
कर इसका भरपूर सदुपयोग करना चाहिये | 


(२) श्रद्धा और विश्वास 
गोस्वामी जी ने कहा हैः-- 
श्रद्धा बिना धरसु नहि होई---४८३-१६ 
वे यह भी कहते हैं किः-- 
कवनिड सिद्धि कि बिनु बिस्वासा । ४८३-१ ६ 
बिलु बिस्वाल भगति नहि तेहि बिन्ु द्रवर्हिं न राम | ४८३-२० 
इसलिये श्रद्धा और विश्वास तो अनिवाय साधन हुए ही | 


(३ ) निछलता ओर लोकसेवा 


भगवान राम कहते हैं:-- 
जो पै दुष्ट हृदय सोइ होई । मोरे सन्‍्मुख आव कि सोई ॥ 


& यहां भी कृपा और क्रिया का सामअस्य देखिये | मानव शरीर 
की म्राप्ति भगवान्‌ को कृपा का फल है । देखिये पुष्ठ ४६३-पंक्ति ८। 
इस शरीर को पाकर प्रलोक सँवारना हमारी क्रिया का परिणाम होगा। 
देखिये पृष्ठ ४६३--पंक्ति ११, १२ 
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निर्मत्त मत जन सो मोहिं पावा | मोहिं कपद छुल् छिद्व न भावा॥ 


३६३०२०, दे 
गोस्वामी जी भी-- 
सरल्न सुभाव न सन कुटिलाई । जथा लाभ सन्‍्तोष सदाई ॥ 
३४६३-२४ 
को भक्ति का अनिवाय लक्षण कहते हैं। 


यह तो हुआ निरछुलता का हाल | अब लोकसेवा के विषय में 
देखिये | 
मानसकार कहते हैं;-- 


सेवक सेब्य भाव बितु भव न तरिय उरगारि । १०२-११ 

सेवक सो जो करइ सेवकाई । १२६०७ 

करइ स्वामिहिित सेवक सोईं | २४२-१२ 

श्रग्या सम न सुसाहिब सेवा । २८६-६ 

सोइ सेवक प्रियतम मम सोह । मम अनुसासन मान जोई ॥ 

४३६२१०२२ 

सो अनन्य असि जाके समति न दरद हसुमनन्‍्त । 

में सेवक सचराचर रूप रासि भगवन्त ॥ ३२३-१९॥ ३५ 

लोकरक्षक परमात्मा का हित श्रथवा श्रनुशासन लोकसेवा में है 
इसलिये लोकसेवा बिना सेवक केसा ओर सेवकभाव के बिना भावसन्तरण 
श्रथवा अनन्यभक्ति का भाव कैसा ! 


(४ ) विवेक ओर वैराग्य 


कहीं कहीं तो गोस्वामी जी ने इनको आवश्यकता को गौणता दे्‌ 
दी है और कहीं एकदम प्रधानता दी है। तत्सज्ञ के प्रसद्ध में वे कहते 
हूं-.“संग्रह त्याग न वितु पहिंचाने |” ६-११ प्रीति के प्रसक्ञ में वे 


भक्ति के साधन श्९भ 


* कहते हैं “जाने बिनु न होइ परतीती, बिचु परतीति होह नहिं प्रीती |” 
' इंमरे-९ 

इस तरह तो हुई ज्ञान की श्रनिवायंता । अरब वैराग्य की 
अनिवायंता बताते हुए वे कहते हैं-- 

दब क्गि कुसल् न जीव कहें सपनेहु मन विखाम । 

जब लगि भजत न राम कहें सोकधास तजि काम ॥ ३६४-१८,१४ 

ताहि कि सम्पति सगुन सभ सपनेहु सन विश्वाम । 

भूत द्रोह रत मोह बस रास विश्वु्ल रतकाम॥ ४११-८, $ 

निज सिद्धान्त सुनावह़ँ तोही | खुनि सन घर सब तजि भजु मोही ॥ 

४८१९०१३ 

इस सम्बन्ध में हम छुठे परिच्छेद में विशेष लिख आये हैं इसलिये 
यहा इतना ही पर्यात है | उंक्षेप में यही समझ लेना चाहिये कि व्यापक 
अथ वाले विरति और विवेक--साधनरूप से स्वतंत्र मार्ग बन जाने 
वाले वैराग्य और श्ञान--भल्ते ही गौण हों परन्तु अपने प्रकृत अ्रथंवाले 
विरति और विवेक की अनिवायय आवश्यकता गोस्वामी जी को सर्वर्थेव 
मान्य थी | 


(४) ग्रझुग्रेम नामजप और सत्संग 
रामहि केचल प्रेम पियारा । जानि छेहु जो जाननि हारा ॥ 
२३०७ 
मिलहि' न रघुपति बिलु अनुरागा | किये लोग जप ग्यान विरागा ॥ 


इछत०नर8 
आदि वाक्य ग्रभुप्रेम की अनिवार्य आवश्यकता बता ही रहे हैं । 


चहुँ जुग चहुँ श्रुति नाम प्रभाऊ । कलि विशेष नहिं' आन डपाऊ॥ 
१६०३ 


२९६ तुलसी-दशन 


एहि कलिकाल न साधन दूजा।| जोग जग्य जप तप बत पृज्ञा ॥ 
रामहि सुम्रिरिव गाइय रामहि' । संतत सुनिय राम गुन प्रामहि ॥ 
९०३०७, ८ 
आदि लिखकर गोस्वामी जी ने नामजप की अ्रनिवायंता स्पष्ट ही कर 
दी है। तथा-- 
मति कीरति गति भूति भल्नाईं | जब जेहि जतन जहां जेहि पाई॥ 
सो जानव सतसंग प्रभाऊ | लोकहु बेद न श्रान उपाऊ॥ 
३-१६, २० 
सत संगति मुद मंगल मूत्रा । सोह फुल सिधि सब साधन फूल्ला॥ 
४-१२ 
बिल सतसंग न हरि कथा---8७००७ 
सचकर फल्न हरि भगति सुद्दाई | स्रो बिनु सन्त न काहू पाईं॥ 

४०३०२ 
सहश पंक्तिया लिख कर गोस्वामी जी ने सत्संगति की भी अनिवाय 

आवश्यकता बता दी है | 
इन अनिवाय साधनों में शरीर तो ईश्वर ही की देन है | इसलिये 
उसका सम्बन्ध विशेषतः हमारी क्रिया से नहीं वरन्‌ परमात्मा की कृपा 
से है। शेष ९ साधनों में& श्रद्धा और विश्वास नामजप के साथ विशेष 
रूप से सम्बद्ध हो जाते हैं, निश्छुलता, और लोकसेबा का प्रसग्रेम में 
अन्तर्भाव हो जाता है और विवेक-बैराग्य सत्संग के उपाज्ञ से बन 
जाते हैं | अतः नामजप, प्रभुग्रेम और सत्सक्ृ ही प्रधान क्रियात्मक 
साधन शेष रहते हैं| हृदय से ( मनसा ) प्रेम, मुख से (वाचा ) 
नामजप ओर क्रिया से ( कर्मणा ) सत्सज्ञ; इन्हीं; तीन सर्वश्रेष्ठ साधनों 
में शेष सभी साधन समा जाते हैं | इन तीनों साधनों का परस्पर सम्बन्ध 


$ गोस्वामी जो की यह निराली नवधा भक्ति बड़े भा्ें की है । 


भमक्ति के साधन 


र्र्छ 
भी ऐसा है कि किसी एक साधनपथ पर आरूढ़ होने से शेष दोनों 
साथन आप ही आप सिद्ध हो जाते हैं। इनमे से दि 
सम्यक्‌ साधना करने से मनुष्य कुतइत्व हों उकता है। इसलिये 
यदि इस परिच्छेद में कथित अनेकानेक साधनों का विस्तृत वर्णन 
स्थानामाव से नहीं किया जा उकंता तो ऋम से कम इन तीर उाघलनों 
का कुछ विस्तृत वर्णन किसी प्रकार भी अग्रासल्धिक न होगा । गोस्वामी 
जी ने भी इन तीनों साधनों का विस्तृत दर्शन जी खोलकर किया है। 
प्रेमासक्ति 
गोल्वामी जी ने चातक और मौन को श्रेमासक्ति छा प्रतीक माना है | 
जग जस भाजन चातक सौना । नेस अस निल्न निपुन नदौता ॥ 
२६१-१ 
वे कइते हैँ कि उपस्यित होने पर जो क्षोण हो गया वह प्रेम ही क्य 
हे &। 
जलदु जनम भरि सुरति बिसारठ । जाचत जलु पति पाहन डारड ॥ 
चातक रदनि घंटे धटि ज्ञाई। बढ़े प्रेसु सब भांति सल्ाई॥ 
कनकहिं बान चढ़ह जिमि दादे। तिमि प्रियतम पद नेस नियाहे ॥ 
२४३०-११ से २६ 


पु ७७८. 


एक स्वाभाविक वरु है क्‍योंकि वह अक्न 
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है. 


यह प्रेम जीव 
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प्‌ 


& अपने <४ वे और १९ वे सक्तिसुत्रों में नारद जीतने भी प्रेत के 
सस्वन्ध को परिभाषा सें उसके प्रतिर्रण चर्घभान और अविच्छित्त भाव 
पर काफ़ी ज़ोर दिया है | वे कहते हैं-- 

गुणरद्दितं कामनारहितं प्रतितृणवर्धभानमविच्धिक सुच्मतरमनुभव- 
रूप । ६४ 

तञप्य तदेवावलोक्यति तदुव ऋणोति तदेव चिन्तयति ॥ ४२ 


श्ष्द तुलसी-दर्शन 


का अ्रंश होने से उसका 'सहन संघाती? और सहज स्नेही है | & विशुद्ध 
ब्रह्म तो उसके लिये अदृश्य रहता है इसलिये चह दृश्यमान ब्रह्म 
( जगत्‌ ) की वस्तुओं से प्रेम करने लग जाता है । और नहीं तो कम 
से कम अपने व्यक्तित्व पर तो वह अवश्य ही प्रेम करने लगता है। 
इसी व्यक्तित्व के लिये वह घन दौलत कपड़े छत्ते घर द्वार बाग-गौचे 
नौकर चाकर कुटुम्ब कवीले आदि जोड़ता रहता है। व्यक्तित्व के 
पोषण और वर्घन के लिये ( श्रात्मरक्षा और वंशविस्तार की मूल 
प्रदृत्तियों की चरितायंता के लिये ) काचन और कामिनी की शोर आक- 
षंण होना भी स्वाभाविक है | गोस्वामी जी ने इसीलिये प्रेम का 
रहस्य समझाने के लिये इन तीन आसक्तियों को ( शरीर-सस्रद्ध 
व्यक्तित्व के लिये आसक्ति, काज्ञन के लिये आसक्ति ओर कामिनी के 
लिये आसक्ति को ) उपमानरूप से चुना है | वे कहते हैं ;-- 


सेचत लपन सीय रघुवीरहिं | जिमि अविवेकी पुरुष सरीरहिं ॥ २२९१-४ 
कामिहिं नारि पियारि लिमि लोसिहिं प्रिय जिमि दाम | 
तिमि रघुनाथ निरन्तर प्रिय लागहु मोहिं राम ॥ २१०-३,४ 
इस साहश्य का रहस्य समझाते हुए से डाक्टर बड़थ्वाल महोदय 
कहते हैंः-- 


“बासनाए स्वतः भली या बुरी नहीं होतीं। उनका भल्ता या छुरा 
होना उनके आलम्बन पर निर्भर है।जो वासना पुत्र कलत्र धन 
इत्यादि की ओर आइष्ट। होकर मोह कहाती है और बन्धन का कारण 


& ईश्वर अंस जीव अषिनासी | ००-६३ 
बक्ष जीव इव सदज खँधाती | $४-३ 
ब्रक्ष जीव इंच सहज सनेहू | ३११०-२० 


भक्ति के साधन २९९ 


होती है, वही भगवान्‌ की ओर आइकृष्ट होने से उपासना या भक्ति 
कहाती है और जीव की मुक्ति का कारण हो जाती है।” & 

आलम्बन की महत्ता के सम्बन्ध में तो गोस्वामी जी ने जितना 
कहा है उससे अधिक शायद दी और कोई कुछ कह सका हो । प्रेम की 
साथ्थकता इसी में है कि वह “सचराचर रूपराशि भगवन्त” की ओर 
अपित दो । । भगवान्‌ स्वतः ही व्यक्तित्वमय आराध्य की बात न कह 
कर सवंभूतमय आराध्य की श्रोर श्रति प्रेम करने को कहते हैं। : 
जो सच्चे भगवत्मेमी रहते हैं वे तो “निज प्रशुमय देखाहि जगत केहि 
सन करहि विरोध |” || उंसार की वस्तुश्रों में आासक्ति का पाठ पढ़कर 
मनुष्य वे सब आसक्तिया भगवान्‌ की ओर श्रर्पित कर दे तभी तो 
उसके प्रेम की साथंकता है । $ 

आलम्बन की इस महत्ता को देखते हुए यही कहना पड़ता है कि 
सच्चा प्रेमी वह है जो लोकसेवक हो । भगवान्‌ सदैव श्रुतिसेतु के पालक 


& देखिये “हिन्दी साहित्य में उपासना का स्वरूप” कल्याण, भाग 
९ संख्या ४ पृष्ठ परे८ 
| सो अवन्य जाके असि सति न टरइ हमुमन्‍्त । 
में सेवकु सचराचर रूपरासि भगवन्त ॥ ३२९ १६, १७ 
* सदा सरवगत सरवहित जानि करेहु अति प्रेम 8४९३-१६ 
|| उसम्रा जे रामचरन रत विगत काम मद क्रोध ! 
निज प्रभु भय देखहिं जगत केहि सन करहि विरोध ॥ 
8४६७-१४, १२ 
$ जननी जनक वंघु सुत दारा। तनु धनु भवन सुहृद परिवारा ॥ 
सब कइ समता ताग बढोरी। मम पद सनहि बांध बरि ढोरी ॥ 
३६९-६, ५ 


३०० वुलली-दर्शन ' 


कहे गये हैं | & इसलिये उनका प्रेमी वही है जो लोकरक्षा के निमित्त 
कार्य करे। “प्रेम का परिचय प्रेमी के प्रीति निमित्त कम करने से होता 
है, फेवल कहने से नहीं |”? + परहितत्रत की इसीलिये इतनी महिमा 
है ! क्‍योंकि वह भगवत्प्रेम का ही दूसरा रूप है। 

यह बात नहीं है कि आराध्य की विश्वरूपता पर ही गोस्वामी जी 
ने समचा ज़ोर दिया हो | हम पहिले ही बता झाए हैं कि गोस्वामी जी 
ने अ्रपने आ्रराध्य के त्रेविष्य की भरपूर चर्चा की है। इसलिये उन्होंने 
व्यक्तित्व-विशिष्ट परमात्मा से भी प्रेम करने की चर्चा की है। भगवान्‌ 
का व्यक्तित्व कैसा है इसके सम्बन्ध में गोस्वामी जी कहते ही हैं कि 
४“जिन्ह के रही भावना जैसी प्रभु मूरति देखी तिन्ह तिन्ह तैसी ।” 
(११२१-२२ ) $ | सुन्दर से सुन्दर और आकर्षक से आकर्षक रूप 
कैसा हो सकता है तथा उस रूप की किस प्रकार भिन्न भिन्न भाँकियाँ 
हो सकती हैं इन वर्णनों से तो समृूचा रामचरितमानस ही भरा पड़ा 
है| जिस व्यक्ति की रुचि जिस काकी और जिस रूप में हो वह उत्ती 
ओर अ्रपनी प्रेमर्रत्ति अर्पित कर दे | 

यह सावभौम नियम है कि जिसका जिस पर सत्य स्नेह होता है वह 
उसे अवश्य मिलता है।१ फिर भगवान्‌ तो पुनीत प्रेम के अनुगामी 


#& तुम पालक सनन्‍्तन सर ति सेतू ॥ २३३६-१० 
| चौधरी रघुनन्दन प्रसाद कृत भक्तिमोग पृष्ठ १२६ 
: परहित सरिस धरम नद्दि भाई ॥ ४६१०-२४ 
$ तान्येव तेडमिरूपाणि सगवन्स्तव । 
यानि यानि च रोचन्ते स्वजनानामरूपिणः ॥ 
भागवत ३ | २४ | ३२१ 
थृ जेहि के जेहि पर सत्य सनेहू । सो तेहि मिल्नइ न कह्ठु संदेह ॥ 
१२१०-६ 


भक्ति के साधन ३०१ 


रहा करते हैं।& इसलिये इस मार्ग से उनकी प्राप्ति निश्चित. ही है। 
परन्तु कठिनता यह है कि ( उनकी अप्रत्यक्षता के कारण और व्यव- 
धान रूप जगत्‌ की भत्यक्षता के कारण ) उनकी ओर अचल अनुराग 
होने नहीं पाता। यदि संसार की किसी वस्तु की ओर हमारा अचल 
अनुराग हो गया है तब तो प्रयक्षपूवंक आलम्बन बदल देने से काम 
चल जायगा और यदि अनुराग की अचलता हम में आई ही नहीं है 
तो फिर वैधी ओर रागात्मिका भक्तिपद्धतियों मे बताए हुए उपायों आदि 
द्वारा इम अनुराग के भाव को उकसा सकते और उसे अचल बना 
सकते हैं। नामजप के उपाय को गोस्वामी जी ने दोनों स्थितियों के 
लिये प्रशस्त माना है। उससे न केबल आलम्बन की स्पष्टता होती है 
वरन्‌ उस आलम्बन के साथ सान्निध्य भी बढ़ता है। जिसके कारण उस 
ओर कमश;ः श्रद्धा, संग, भजनक्रिया, अनर्थनिद्त्ति, निष्ठा, रुचि, 
आसक्ति, भाव और प्रेम | का परादुर्भाव होता है$ । 





& रास पुनीत प्रेस अनुगामी | १७१३-२२ 
| घुमिरिय नाम रूप बिलु देखे । आवत हृद्य सनेह बिसेखे ॥ 
१६-१६ 
$ आदौ श्रद्धा ततः सब्8 ततोडथ भ्जनक्रिया । 
ततो5नर्थविवृत्तिः स्थाततो निष्ठा दचिस्ततः ॥] 
अथासकिस्ततो भावस्ततः प्रेमाम्युदक्नति । 
साधकानामर्य प्रेम्णः प्रादुर्भावे भवेत्‌ क्रः ॥ भक्तिरसास्यत्सिधु 
$ महषि शायिदक्य ने भी अपने भक्तिसून्न में “सम्मान चहुसान 
प्रीतिविरहेतर विचिकित्सा सहिमख्याति तद॒य प्राणस्थान तदीयता सवंतदू 
भावा प्रतिकृल्यादीनि च स्मरणेभ्यो वाहुल्याव” ॥ २ । १ | १८ लिख 
कर बताया है कि हरिनामस्मरण से परमात्मा की ओर क्रमशः सम्मान; 
बहुमान, भीति, विरद्द इतर विचिकित्सा, महिमस्याति, तदुर्थ प्राणस्थान, 
तद़ोयता, खवृतदूभाव, भम्राति्ृ््य भादि व बृद्धि होती हे । 


ब्क्ष्रर्‌ तुलसी-दर्शन 


कई-श्राचार्यों ने प्रेम के सेब्य-सेवकमाव, सख्यभाव, वात्सल्यमाव 
और मधुर ( दाम्पत्य ) भाव में तारतम्य दिखाने की चेश की है और 
परतर को पृर्व॑तर से श्रेष्ठ कह्या है | परन्तु यदि विचारद्ष्टि से देखा जाय 
तो मगवद्विषयक भाहात्म्यशान इन श्रेष्ठठर कह्दे जाने वाले भावों में 
कम ही होता चला जाता है। इसीलिये तो सख्यभाव वात्सल्यमाव 
ओर दाम्पत्य भाव वाले भक्तिमार्य धीरे घौरे सातारिकता के दलदल में 
फेंसते गये शर उनके उपास्य राधाकृष्ण अधिकांश में एक सामान्य 
नायक नायिका के रूप में रह गये | सेव्यसेवकर्भाव में हस धोखे का 
डर नहीं क्योंकि उस प्रकार के प्रेमभाव में प्रमपात्र की महत्ता का शान 
सदेव सन्मुख रखना अनिवार्य है| फिर, सेव्यसेवकरमाव की सीढ़ी ते किये 
बिना श्रेष्वर कहे जाने वाले भावों पर दृढ़ स्थिति भी तो कठिन ही है | 
यदि किसी विशेष अधिकारी ने वह स्थिति प्राप्त मी कर ली तो उसका 
प्रयक्ष अपवाद ही कह्ावेगा, लोकमत की दृष्टि से सामान्य नियम नहीं । 
इसीलिये गोस्वामी जो ने सेव्यसेवकर्भाव को पूरी महत्ता देते हुए कहा 
है “सेवक सेव्य भाव विचु भव न तरिय उरगारि |? (५०२-११ ) 

सेवकसेन्यमाव से बहुत मिलता बुलता साधन है अपत्तिमार्ग | 
आराध्य की ओर यदि इसमारा प्रेमाकर्षण सुदृढ़ नहीं है तो न रही | 
यदि हम उसकी शरण हो जाने की ही भरपूर चेष्टा कर लें तो हम 
उसका प्रेम आप ही आप पा जावेंगे। यह भार्ग सब के लिये खुला 
हुआ है । अन्य कोई सहारा यदि पास न हो और यही एक रुद्दारा हो 
तो भी इतकृत्यता के लिये वह इर तरह पर्यात है। भक्त सुतीक्ष्य 
कहते ई-- 

भोरे जिय भरोस दृढ़ नाहों | सगति विरृति न ग्याजु मन माहीं ॥ 

नहिं सतसंग जोंग जप जाया । नहिं. इड़॒ चरन कमत्ध अजुरागा ॥ 

एुक वानि करना निधान की । सो प्रिय जाके गति न भ्ान की ॥ 

३०४-६ से ११ 


भक्ति के साधन ३०३ 


शरणागति के लक्षण वायुपुराण में बड़ी सुन्दरता से दिये गये हैं। 
वहाँ लिखा है--- 
अलुकूलस्य संकक्पः प्रतिकूलस्य वर्जनसू्‌ 
रक्तिष्यतीति विश्वासों गोपुत वरणं तथा। 
आस्मनिश्तेप कार्पए्ये पड़विधा शरणागतिः ॥ 
भगवान्‌ को जो वातें रुचें वही करने का संकल्प, उन्हें जो बातें अरुचि- 
कर हों उन्हें दूर करने का निश्चय, वे हमारी रक्षा करेंगे इसका 
विश्वास, साहाय्य के लिये उनसे प्रार्थना, अपना समूचा भविष्य उन 
पर छोड़ देना और अपने को उनका एक अर्किचन सेवक मात्र मानना 
(दीन की भाँति गवंहीन होना ) यही षड्विधा शरणागति कहलाती 
है। # इसे ही प्रपत्तिमाग कहते हैं| 
भगवान्‌ शरणागतवत्सल हैं इसलिये वे करोड़ों विप्नों के बध करने 
वाल्ले महापातकी को मी उसके सब अपराध विसार कर अपनी शरण में 
ले लिया करते और उसकी रक्षा किया करते हैं। | परन्तु कोई पातकी 


# यद्यपि गोस्वामी जी ने शरणागति के इन छुहों श्रंगों का कही 
स्पष्ट विवेचत नहीं किया है तथापि सानस के कई असक्ञों में यह घड्घिधा 
शरणागति ध्वनित होती है । ऐसे प्रसड़ों में एक यह है--- 

जे पद परसि तरी रिपि नारों। दंढक कानन पावनकारोी ॥ 

जे पद जनकसुता उबर ज्ञाये | कपट कुरंग संग घर घाये ॥ 

हर उर सर सरोज पद जेई । अद्दोभाग्य मे देखिह तेई ॥ 

जिन्‍्ह पायन्द्र के पादुकन्हि भरतु रहे मन लाइ | 

ते पद आज बिल्लोकिहर्ड इन्द नयनन्हि अब जाह ॥ ३६३-१ से २ 

| कोटि विम्र बंध लागहि बाहू । आये सरन तज्र नहि ताहू || 

दे३३े-१७ 
गये सरन प्रभु राखिहदि तव अपराध घिसारि | ६६४४-२७ 


३०४ तुलसी-द्शन 


उनकी शरण जा ही नहीं सकता जब तक कि वह अपना हृदय निर्मेत 
निश्छुल न करते | & जब उसे अपने पातकों के लिये पश्चात्ताप होगा 
और भविष्य के लिये “अनुकूलस्य तकल्पः प्रतिकूलस्यथ वर्जनम” होगा 
तमो तो वह शरणागति का अधिकारी होगा | ऐसा मनुष्य निश्चय ही 
अपनाया जाने योग्य है । 

विभिन्न परिस्थितियों में प्रेमम्राव कौ विभिन्न लहरे ( आसक्तियाँ ) 
प्रकट हुआ करती हैं। कभी कभी तो वह इतना गुप्त रहता है कि 
विरह की ठोकर के बिना उसके अस्तित्व का पता तक नहीं चलता | 
भरत के प्रेम ही को देखिये | जब तक विरह की ठोकर न लगी तब तक 
कुछु पता भी न या कि उनका प्रेम राम के लिये कैसा था। वह 
ठोकर लगते ही उनके एक एक श्वासोच्छुवास से अनुराग की धाराए 
चारों श्रोर उमड़ पड़ीं। जिसे विरह्ठ की महिमा और प्रेम का स्वरूप 
देखना हो वह मानत के भरतचरित का अनुशीलन करे।॥] विरद्द दी 
वह वस्तु है जो प्रेमपात्र की ओर ध्यान की एकाग्रता बढ़ाकर अनुराग 
को और भी प्रवल कर देती है। जब तक मनुष्य विरह में व्याकुल 
होना ही न जानेगा तब तक प्रेम का रस वह पा ही केसे सकता है। 
असल में तो प्रेम और प्रेमपात्र दोनों ही आनन्द का उल्लास होने 
के कारण अभिन्न हैं | विरह में भी प्रेमानन्द तो मिलता ही रहता 
है इसलिये वियोगावस्था में भी सयोगावस्था निहित रहा करती है। 
विरह के इस रहस्य को समझने वाले लोगों ने विरह की प्रशंसा में न 


$ जो पै दुष्ट दृदय सोइ होई । मोरे सन्‍्मुख आव कि सोई । 
र३े६३०२० 
* प्रेस अमिय सन्दरु विरह सरत पयोधि गंभीर । 
मथि प्रगटे खुर साधु द्वित कृपा सिधु रघुबीर ॥ २६२ १३, २० 
| प्रेम हरी को रूप है वे हरि प्रमस्वरूप ॥ रसखान । 


भक्ति के साधन ३०५ 


जाने क्या क्या कह डाला है। % मुक्ति का निरादर करके भक्ति का 

* द्वैतभाव बनाये रखना भी तो बिरह की महिमा ही द्योतित करता है। 

* प्रेम ही वह जल है जिससे दृदय का मल धोया जाता है। | इसके 

' बिना दृदय शुद्ध हो ही नहीं सकता | यह प्रेम चाहे प्रपत्तिमार्ग से सुदृढ़ 
किया जाय चाहे विरहमाग से चाहे और किसी मार्ग से | परन्तु इतना 

_ निश्चित है कि इसे सुहृढ करना ही चाहिये | सुदृढ़ करना ही पर्यात नहीं 
है वरन्‌ यह भी आवश्यक है कि यह सुदृढ़ प्रेम परमात्मा की ओर अपिंत 
हो न कि जगत्‌ के नश्वर छुद्ग पदार्थों की ओर | प्रेम की इस क्रिया में 
जहाँ एक ओर निश्छलता अनिवायं हैं वहाँ दूसरी ओर लोकसेवा भी 
अनिवाय है। यदि इन दोनों में से एक भी बात कम हुईं तो तउममिये 
कि वह प्रेम प्रभुगेम नहीं है। यही समूचे कथन का साराश है। 


नासजप 


गीता में मगवान्‌ श्रीकृष्ण ने जप ही को सर्वश्रेष्ठ यश् कहा हैं 
और उसे अपना ही रूप बताया है |: आगमग्रन्य तो जप के प्रभाव 
के लिये पुकार युकार कर कहते है “जपात्‌ सिद्धिजंपात्‌ सिद्धिजंपात्‌ 
सिद्धिन॑संशयः [? 

जप की सिद्धि के लिये मंत्रतत्व, देवतत्व, गुदतत्द, आत्मतत्व और 
मनस्तत्व का पूरा पूरा विचार करके पक्का अनुष्यन करना पड़ता है 
तब सफलता मिलती हे | इस कलियुग में इतनो सब वातों का पूरा 


& विरद्दा विरहा मत कहौ विरद्ा हें सुलतान । 
जा घट विरह न संचरे सो घट जान सलान ॥ कदीर 
' प्रेम सगति जल बिलु रघुराई। अभिश्चन्तर सल कचहुँ न जाई ॥ 
४६९३ 
: यज्ञानां जपयज्ञोअस्मि | गीता अध्याय १० छोक २४। 
२० 


१०६ वुलसी-दशन 


विचार होना बहुत कठिन है | अ्रनधिका रियों के द्वाथों पड़कर मन्‍्त्रों की 
दुर्गति न होने पावे इसलिये श्रागम के आचारयों ने “गोपनीय गोपनीय 
गोपनीय प्रयत्नतः की भी दुह्नइयाँ दी हैं। गोस्वामी तुलसीदास जी ने 
इसीलिये पुराणों के स्वर में स्वर मिलाते हुए जपयज्ञ को तरेतायुग का 
साधन बताया है और इस कलियुग के लिये फेवल नाम का आधार 
ही स्थिर किया है। & 

गोस्वासी जी ने युगधम की चर्चा करके परिवतनशील अवस्था के 
अनुसार व्यवस्था का विधान रच दिया है | प्रयत्तिशील और परिवर्तन- 
शील जगत्‌ में एक ही नियम सर्वत्र और सबंदा उपयुक्त नहीं हो 
सकता | इसीलिये समय को देखते हुए गोस्वामी जी ने योग और तप 
का सेयमपूर्ण कष्टप्रद श्ञानमार्ग सतजुगो जौवों के लिये, कर्मकार्डमय 
इष्टापूर्त का संग्रह-त्याग पूर्ण वैदिक मार्ग त्रेताबालों के लिये, मठ 
मन्दिर मूर्ति आदि को ग्राधान्य देनेवाला पौराणिक पूजामार्ग द्वापर 
वालों के लिये और नामस्मरण तथा कीतनवाला सरलमा्ग कलियुगो 
जीवों के लिये बताया है । यह बात नहीं है कि किसी एक थुग में एक 
ही प्रकार की मनोवृत्तिवाले मनुष्य रहते हों। प्रत्येक युग में चारों 
युग्रों की बृत्तिवाले मनुष्य मिल सकते हैं | यही नहीं प्रत्येक मनुष्य में 
भी चारों युगों की बृत्तिया समय समय पर आविभूत हो जाया करती 
हैं।। परन्तु सवंसाधारण के लिये वही नियम उपयुक्त समझा जाता है 


& ध्यायन्‌ कृते यजन्‌ पशैस्त्रेयायां अ्रद्धयाचयन्‌ । 
यदाप्नोति तदाप्नोति कल्नो केशव कीतनात |। 
कृते यद्‌ ध्यायतों विष्णु त्रेतायां मजतों मख । 
द्वापरे हरिचर्यायां कक्नो तद्‌ हरि कीतनाव्‌॥ आदि 
+ देखिये एष्ठ ३७ पंक्ति २४ से २३ ॥ गृष्ठ ४६८ पंक्ति ३२ से १४ ॥| 
पृष्ठ ४९० पंक्ति 49 से २२॥ और प्रृष्ठ ४६१ पंक्ति ह से ८ ॥ 
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जो उस युग का विशेष घममं हो | इसलिये नाम-स्मरण वाला नियम 
यद्यपि चारों युगों में मान्य है तथापि इस कलियुग में तो वह विशेषतः 
मान्य है। “कलि विशेषि नहिं आन उपाऊ” |& 
जिस प्रकार मन्त्रों की संख्या अपरिमित है उसी प्रकार भगवान्‌ 
के नामों की संख्या भी अपरिमित है | उन सब मन्‍्त्रों और नामों में 
“राम?” की विशेष सहिमा गाई गई है || 
वेष्णवेष्वपि सर्वेष राममंत्राः फत्लाधिका: ॥ 
रामार्चनचंद्विका २५ पृष्ठ 
गाणपत्पेषु शेवेषु शाक्त सौरेष्वसीष्टदः | 
चेष्णवेष्नपि सर्वेधु रामसंत्रः फलाधिकः ॥ 
रासोत्तरतापिन्युपनिषद्‌ ॥ श्लोक ४ 
यथैव बटबीजस्थः प्राह्ृतश्च सहान्दमः । 
तथेव रासबीजरस्थ जगदेचराचरम्‌ ॥ 
रामपृर्वतापिन्युपनिषद्‌ ( द्वीतीय ) 


& नहिं कलि करध्ठु न गति विधेक | रास नास अवत्म्बन एक ॥ 

बफन्रे 

यह कल्िकाल मज्ायतन सन करे देखु विचार। 

ज्ञी रघुनाथ नाम विनु नाहित आन अधार ॥ 
उरेपन्रर३े, २४ 
यह कलिकाल न साधन दूजा । जोग जज्ञ जप तप बत पूजा ॥ 
रामहि सुमिरिय गाइय रामहि । संतत सुनिय रामगुन झामहिं ॥ 
दु०६-७, ८ 
कई आधचायों ने “०, नारायण, कृष्ण, हरि आदि नासों की' भी 

सुन्दर व्याख्या करके उनका भी बढ़ा महात्य बताया है। 
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चेष्णवेष्वपि सर्वेषु राममंत्रः फल्माधिकः । 
मंत्रराण इत्ति प्रोतः सर्वेपामनुत्तमोत्तमः ॥ 
अगस्यसंद्ििता | 
जपतः सवपेदांश्व सर्चम॑रत्नाश्व पावति । 
तस्मात्कोधिगुणं पुण्यं रामनास्नेव लभ्यते ॥ 
ह पक्मपुराण | 
सप्तकोटि महामंत्राश्चितविभ्रमकारकाः । 
एक एवं परो मन्नो रास हत्यक्रह्यम्‌ ॥ 
वृद्ध सनुस्मुति । 
यावदू वेदार्थ गर्भ प्रणव जगदुंदाधारभूतं सबिन्दु । 
सुच्यक्त रामबीज श्रतिमुनिगद्धितोत्कृष्ट पड़व्यापिभेदस्‌ ॥ 
रेफारुदत्रिमूत्ति अचुरतर महाशक्ति विश्वोन्निदानं । 
शश्वत्‌ संराजते यद्धिविध सकत्ध संभासमानग्रपत्नम्‌ ।। 
भीवेष्णवसताब्जभास्कर श्लोक ३२ पृष्ठ ४० 


आदि आदि प्रमाणों से “राम”? मत्र की महिमा भली भाँति प्रकट हो 
रही है। हनुमन्नाटककार कहते हैं:-- 


कर्याणयानां निधानं कलिमलमथन पावन पावनानां | 
पाथेयं यन्सुझुक्षोः सपदि परपद्‌ ग्राप्ये प्रस्थितस्य ॥ 
विभामस्थानसेके कविवरवचर्सा जोवन सजमनानां । 
बीज धर्मदरुम॒स्य अमवतु भवतां भूतये रामनाम ॥ 


यह कथन किसी प्रकार श्रत्युक्तिपूर्ण नहीं क्योंकि “राम?” इस छोटे से 
शब्द में बड़े बड़े आचायों ने न जाने कितना अर्थ भर दिया हे । 
भौरामानन्द स्वामी ( वैष्णुवमताब्ज-भास्करकार ) का कथन तो हमने 
ऊपर दे ही दिया है । रामरहस्योपनिषदू, रामपूव॑तापिन्युपनिषदू, रामोत्तर- 
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तापिन्युपनिषद्‌ तथा तारसारोपनिषद्‌ , में इस शब्द के जो जो रहस्य 
बताए गये है वे वहीं देखने योग्य हैं। श्रीरामपटलकार कहते हैं;-- 
रकाराथों रामः सगुण प्रमैश्वय जलधि-- 
मंकाराथों जीवः सकलविधि करेंकर्यनिषुणः 
तयोम॑ध्याकारो थुगज्सथ सम्बन्धमनयो-- 
रनस्यहिं बूते जिनिगमस्वरूपोश्यमतुल्षः ॥॥॥ ( घृष्ठ ४७ ) 
रामाचन्च॑द्रिंकाकार का कहना हैः-- 


रकारो वहिवचनः प्रकाशे. प्यवस्यति । 
सब्चिदानन्दुरूपो5स्य परमात्माथ उच्यते ॥ 
व्यक्षत निष्कलं अह्म ध्राणो सायेति च खरः | 
व्यक्षनेः स्वरसंयोगो विद्धि तआाययोजनम्‌ ॥ 
रेफ्े ज्योतिर्सये तस्माव्‌ कृतमकारयोत्र्न। 
मकारोथ्स्युदयार्थत्वान्‌ सा सायेति च कोत्यत्ते ॥ 
अ्यमेवान्तमुत्दज्याकारसेकाचरी... भनुः । 
सोथ्यं बीजस्य हेतुः स्पात्समार्य बह्म तृच्यते ॥| 
सबविन्दु सो5पि पुरुषः शिवसूयेन्दु रूपवान्‌ । 
ज्योतिस्तस्य शिखारूपं नादः स्रा शक्ृति्सता ॥ 
प्रकृति: घुरुषश्नोभो समाय॑ मह्यणस्वतः । 
बिंदुनादात्मकं बीज बह्नि सोमकता मता॥ 
अस्ी सोमात्मक विश्व॑ं रामबीजे प्रतिष्ठित । 
यथैव बटबीजस्थः भाकृतश्र सहादसः ॥ 
तयैव रामवीजस्थ॑ जगदेच्चराचरम्‌ ॥ (एृष्ठ २९-२६) 
श्रीमहारामायण में लिखा हुआ है।-- 

रकारोध्वलवबी ज॑ स्थाद्‌ ये सर्वे बाढवादयः | 
झृत्वा सनोसल सब भस्म कर्म झुमाझुभस्‌ ॥ 
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अकारो भानुवीज स्याद वेदशास्तरप्रकाशकम्‌ । 
नाशयत्येव सद्दीप्या या विद्या हृदये तमः॥ 
मकारश्रन्द्रबीजश् पीयूषपरिपूरणंक । 
ब्रितार्प हरते नित्य शीतलत्व॑ं करोति व ॥ 

( मानसपियुष बालकाण्ढ पृष्ठ ३२३ ) 


इसी प्रकार के न जाने कितने प्रमाण इस मट्दामंत्र की मद्दिमा में दिये 
जा सकते हैं। गोस्वामी तुलसीदास जी ने लिखा है कि नारद जी ने 
भगवान्‌ से यह वरदान ही माँग लिया था किः-- 


४राम सकल नासनह तें श्रधिका । होहु नाथ अध खग गन बधिका ॥” 
३२३-२७ 


इसलिये वे जहाँ पर नाम की बन्दना करते हैं वहाँ इसका समूचा 
रहस्य ही समझा देते हैं | वह पूरा प्रकरण भली भाँति मनन करने 
योग्य है | संक्षेप में वह इस प्रकार है।--- 

मर्यादापुरुषोत्तम का राम नाम ( कृशानु की तरह सम्पूर्ण वास- 
नाओं को भस्म कर देने वाल्ले ) वैराग्य ( भानु की भाँति सम्पूर्ण तत्वों 
का बोध करानेवाले प्रकाशवान्‌ ) ज्ञान और ( हिमकर की तरह 
शौतलता देनेवाली ) भक्ति का हेतु है | उसमें सृष्टि स्थिति और प्रतय 
के सम्पूण तत्व निहित हैं। वह 3“ के समान निग ण का प्रतीक 
होकर भी शुणनिधान भगवान्‌ का अभिव्यज्ञन करता है। इसलिये वह 
अनुपम है। ' 


उसकी महिमा के विषय में देवाधिदेव महादेव, प्रथम पूजा के 
अधिकारी गणाधिपति और कवियों में अअगएय आदि कवि वाक्ष्मीकि 
सरीखे महानुभव प्रमाण हैं । केवल पुरुष ही नहीं ख्तरियों में अग्रगण्य 
आदिशक्ति जगदम्बिका भी उसकी महिमा का लोहा मान चुकी हैं | 
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इस नाम से भक्ति सायक दोती है और उससे भक्त की उन्नति 
होती है इसलिये भक्तरूपी शालि के लिये इन दो अक्षरों को बदि 
भक्तिवर्षा के सावन और भादों महीने कहा जाय तो अनुचित न होगा। 

ये दोनों वर्ण मधुर और मनोहर हैं। ये सुलभ हैं सुखद हैं और 
लोक तथा परलोक में कल्याण करनेवाले होकर हृदय की दो आँखों के 
समान हैं। ये कहने के लिये दो हैं । वास्तव में तो ब्रक्ष और जीच की 
भाँति सहज संघाती होकर ये एक ही हैं | 

नाम और नामी में कोई अन्तर नहीं क्योंकि उन दोनों का अभिन्न 
सम्बन्ध है। फिर भी नाम श्रेष्ट है क्योंकि नामी ( प्रभु उसके अनुगामी 
वन जाते हैं ( नाम लेने से प्रभु की प्राप्ति हो जाती है | ) यद्यपि नाम 
और रूप दोनों ही उस परमात्मा की उपाधियाँ हैँ ( उसकी माया के 
चमत्कार हैं ) तथा किसी आचार से नाम को किसी ने रूप को 
प्रधानता और पूब॑ंता देकर ऐसी स्थिति उत्पन्न कर दी है कि किसको 
बड़ा और किसको छोटा कहा जाय | फिर भी विचार करने से यही 
जान पड़ेता है कि नाम श्रेष्ठ हे। नाम से तो रूप की कल्पना की जा 
सकती है ओर नामस्मरण से स्नेह का प्राहुर्भाव होने पर रूप की माँकी 
भी हृदय मे प्रकाशित हो जाती है परन्तु नाम के बिना रूप का पूरा 
परिचय ( उसकी अन्य पदार्थों से विशेषता आदि का सम्बक शान ) 
न तो स्वतः को हो सकता है और न दूसरे को ही कराया जा सकता 
है। (स्वतः को चाहे कुछ दो भी जाय परन्तु दूसरों के आगे वह 
अनुभव तो “गूगे का गुड़” ही रहेगा । ) 

परमात्मा निगु ण भी है सगुण भी है ! निगु ण॒ का पंथ अलग है 
सगुण॒का अलग है। उन दोनों का प्रवोध करनेवाला यदि कोई एक 
पदार्थ है तो वह यह नाम ही है | यही उन दोनों के वीच का साक्षी 
भी है ओर दोनों के साथ जीव के सावों का सम्बन्ध स्थापित कराने- 
वाला दुभाषिया भी । इसलिये भीतर और बाहर ( आत्मकक्याण और 
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लोककल्याण के पथ में ) प्रकाश फैलाने के लिये नाम रूपी मणि को 
ही जिहास्थ कर के देहली दीपक बना लेना चाहिये | आते, जिज्ञामु, 
अर्थार्थी और ज्ञानी सभी प्रकार के भक्तों ने इसे अपनाया दै। योगी 
लोग भी तो इसी के बल पर जाग्रत रहा करते हैं। 

परमात्मा का नाम उनके निगु ण और सगुण दोनों रूपों ( भावों ) 
से बढ़कर है। जिस तरह अग्नितत्व अलक्षितरूप से विश्व में 
( लकड़ियों में ) भी व्याप्त है और प्रज्वलित होकर लक्षितरूप से 
एकदेशीय भी बन जाता है उसी प्रकार निगु ण और सगुण परमात्मा 
का हाल है। “अग्नि”? कहने से जिस प्रकार दोनों तरह की अ्रमिियों 
का बोध होता है उसी प्रकार “राम” कहने से ब्रह्मराम और दाशरभि- 
राम दोनों का बोध होता है | श्रव देखिये रामनाम ब्रह्मराम से किस 
प्रकार बड़ा हे। सब्चिदानन्द ब्रह्म तो प्रत्येक हृदय में विराजमान है 
फिर भी लोग उसके आनन्द का सीकर भी न पाकर “दीन दुखारी” 
ही रद्या करते हैं। वह उपेक्षित रत्न की भाति दवा पड़ा रह्य करता है। 
परन्तु नाम ही के निरूपण से और उसी के प्रयत्ञ से वह आननन्‍्दमय 
ब्रह्म इस प्रकार जाग उठता है जैसे रत्न से उसका मूल्य | रामनाम 
दाशरथि राम से किस प्रकार बड़ा है इस सम्बन्ध में तो इतना ही कहना 
पर्यात है कि दाशरथि राम ले वानर सालुओं की सेना एकत्र कर न 
जाने कितने परिश्रम से सेतु बनाया परन्तु नाम के तो स्मरण मात्र से 
भवसागर के समान महासागर एकदम सूख जाता है। नाम कौ यह 
वरदायक महिमा जानकर ही शतकोटि रामचरित्र से छाँटकर भगवान्‌ 
शंकर ने इस नाम को ही अपना हृदयहार बनाया है। वे ही क्यों, 
शुक, सनकादि, नारद, प्रह्मद, भव, हनुमान, यहाँ तक कि अजामिल, 
गज, गणिका तक ने नाम ही से कृतकृत्यता पाई है। अधिक कहाँ तक 
कहा जाय बस यही समझ लीजिये कि स्वयं राम भी अपने इस नाम ' 
के पूरे गुण नहीं गा सकते | 


भक्ति के साधन इ्श्३ 


इस कलि में तो भगवान्‌ का यह नाम ही कल्याण-निवास कल्पतरु 
' है जिसके स्मरण मात्र से ठुलसीदास जी भाँग से ठुलसीतर वन गये। 
यद्यपि चारों युगों, तीनों कालों और तीनो लोकों भे लोग नाम जपकर 
विशोक हुए हैं तथापि कल्नि में तो केवल यही एक अवलम्ब है जो 
परम अभिमतदाता है। इसे कलिकालनेमि के लिये हनूमान्‌ अथवा 
कलिहिरण्यकशिपु के लिये नरसिंहरूप समझना चाहिये। 

संक्षेप में यही कहना पर्यात है कि भाव कुभाव अ्रनख आलस्य किसी 
प्रकार नाम का जप करने से दशों दिशाओं में मद्बल ही मड्भल 
होता है । & 

“भाव कुभाव अनख आलस्य” की ये बातें सुनकर कोई यह न 
मान बैठे कि यंत्रवत्‌ राम राम? चिहलाने मात्र से मुक्ति हो जायगी | 
बहुतों ने गोस्वामी जी पर यह दोष लगाया है कि उन्होंने नाम स्मरण 
पर आवश्यकता से अधिक ज़ोर दे दिया है और-- 

“शत राम कहि जे जमुद्दाहीं | तिनहिं न पाप पंज समुहाहीं ॥ 

२४९०१ ४ 

“तुलसी रा के कहत ही बिनसत पाप पहार | 

चहुरि न आवन देन को देत मकार कियार”? ॥ 
सरीखे वाक्यों पर लोगों ने क़हृकृहे लगाये हैं। यदि ऐसे सज्जनगण 
गोस्वामी जी की उक्तियों का पूर्वापर सम्बन्ध मिला लेने की चेष्ठा कर 
लिया कर तो गड़वड़ का कोई अवसर ही न आवे | गोस्वामी जी स्पष्ट 
कहते हैं कि--नाभस्मरण से स्नेह की वृद्धि होती है| और स्नेह की 


& देखिये घृष्ठ १४ पंक्ति ३ से २३, पृष्ठ १५ पंक्ति $ से २४, 
पृष्ठ १६ पंक्ति ४ से २७, छठ १७ पंक्ति से १६, पृष्ठ १८ पंक्ति १ से ६। 
| सुमिरिय नाम रूप विचु देखे। आवत हृदय सनेह बिसेखे।॥। 
१९-१२ 


३१४ तुलसी-दशेन 


जृद्धि हुए बिना न तो हृदय निर्मल होता है और न परमात्मा ही मिलते 
हैं। & इसलिये यदि कोई चाहे कि वह भगवान्‌ की ओर स्नेह बढ़ाये 
बिना केवल “राम राम” कहकर मुक्ति पा लेगा तो उसका प्रयास ही 
निष्फल है। “राम राम सब कोइ कहे ठग ठाकुर अरु चोर, बिना प्रेम 
रीमें नहीं तुलसी नन्‍दकिशोर |” ॥फिर, श्रद्धा ओर विश्वास के बिना 
तो सिद्ध लोग भी स्वान्तस्थ ईश्वर को नहीं देख पाते है।! इन 
दोनों साधनों के बिना किसी प्रकार का धर्म किसी प्रकार की सिद्धि होना 
हो समव नहीं । $ तब इनके बिना नामजप का साधन भी किस प्रकार 
फलप्रद हो सकता है ! यदि श्रद्धा और विश्वास साथ हैं तो नामजप से 
भगवत्प्रेम की वृद्धि होना अनिवाय है। 
प्राचीन आचारयों ने नामापराध से बचाकर ही नामजप करना 
अभीष्ट बताया है | मुख्य नामापराध दस हैं; यथाः--( १ ) सत्पुरुष 
निन्‍्दा ( २) नामों में भेदभाव ( ३ ) गुरुनिन्दा (४) शाज्निन्दा 
(५ ) हरिनाम में अथवाद की कल्पना (६ ) नाम का रद्दारा शैकर 
पाप करना (७) धर्म, व्रत, दान, यज्ञादि के समान नाम को भी 
$ भ्रम भगति णत्व बिनु रघुराई | अभिश्नन्तर सक्ञ कबहुँ न जाई । 
४६९-रे 
निर्मल मन जन सो मोहि पावा । सोहि कपट छुत्न छिद्र न भावा॥ 
३६३-२१ 
मिल॒हिं न रघुपति बिनचु अनुरागा ॥| ४७०--६ 
+ यह दोहा प्रसिद्ध है परन्तु हमें गोस्वामी जी के किसी प्रामाणिक 
अन्थ में यह नहीं मिल्ता । 
देखिये पृष्ठ ५ पंक्ति ३, ४। 
$ स्लद्धा बिना धरसु नह्ठि होई | ४७८३-१२ 
कवनिड सिद्धि कि विन्ु विश्वासा । ४८३-१ ६ 


मक्ति के साधन ३१५, 


सामान्य साधन मानना (८) अश्रद्धाहु को नामोपदेश करना (९ ) 
नाम का माहात््य सुनकर भी उसमें प्रेम न करना ओर ( १० ) अइता 
ममता आदि विषयों में लगे रहना | गोस्वामी जी ने भी नामस्मरण 
के साधक और बाघक विषयों की चर्चा करके नामापराधो की ओर 
सकेत किया है । वे कहते हैं।-- 


अस प्रभु दीनदयाल हरि कारन रहित दुयाल । 
तुल्नसिदास सठ ताहि भजु छाड़ि कपट जंजाल ॥ १००-११,१२ 
राग रोष हरिषा मद मोहू | जनि सपनेहुँ इनके बस होहू |॥ 
सकल प्रकार बिकार बिहाई | मन क्रम बचन करेहु सेवकाई ॥ 
१६६-४, ६ 
दौपसिखा सम जुवति तनु मनु जनि दोसि पतंग । 
भजहि रास तजि काम महु करहि सदा सतसंग ॥ 
३३५४-२९, २६ 
काम क्रोध मद लोभ सब नाथ नरक के पंथ । 
सब परिहरि रघुवीर ही मजहु भजह्दि जेहि सन्त ॥ 
३६१०-१६, १७ 
परिहरि मान मोह महु भजहु कोसल्ञाधोस ॥ ३६१-२७ 
अब गृह जाहु सखा सब भजेह मोहि दृढ़ नेम ॥ ४४५१-१५ 
अस बिचारि मति धोर वॉज कुतक ससय सकल | 
भजहु राम रघुबीर करुनाकर सुन्दर सुखद ॥ 
४८०३-२२, २३ 
सब भरोस तजि जो भज्ञ रामहिं । भ्रेम समेत ग्राव गुन आसहिं ॥| 
सोइ भव तर कछु संसय नाहीं । नाम प्रताप प्रगट कन्नि माही ॥ 
४६०-१ ८, १९ 


& देखिये कल्याण भाग २ संख्या ३ पृष्ठ १६० 


११६ दुलती-दर्शन 


इन पंक्तियों में सफ़ेद ठाश्प में छुपे हुए पद ध्यान देने योग्य हैं। 

नामापराघ दूर करने के लिये नाम ही प्रधान साधन माना गया 
है ।& नाम जपते रहने से कभी न कभी श्रद्धा, विश्वास, प्रेम श्रारि 
उमड़ ही पड़ेंगे। इसीलिये गोस्वामी जी ने भाव, कुभाव, शरण 
आलत्य में भी नाम जपना मज्भलप्रद बताया है | 

इस सम्बन्ध मे एक बात और भी ध्यान रखने योग्य हैं। मत्रों का 
शक्ति प्रबल रहा करती है। “मंत्र परम लघु जासु बस विधि दरि है 
सुर सब”? ( ११९-४) आजकल के भौतिक विज्ञानवाले चाहे इत 
बात को न मानें परन्तु जब कि इस लोग आज दिन भी प्रत्यक्ष देखते 
हैं कि सपंधिध सरीखी भयकर भौतिक वस्तु केवल मंत्रबल से न जाने 
कैसे सत्वद्दीन होकर अन्तर्धान हो जाती है तब कारण नहीं है कि हम 
मन्रों की शक्ति पर क्यों न विश्वास करे | गोस्वामी जी राम नाम को 
मह्दामत्र कहते हैं ओर इसे प्रत्यक्ष सिद्ध बताते हैं| । तब फिर यदि 
उन्होंने निश्चय के साथ कद्द दिया कि इस मत्र के उच्चारण मात्र से 
दशों दिशाओं भें मगल होता है तो आश्चय की बात ही कौन सी है ! 
दूसरे मंत्रों के लिये कड़े कड़े नियमों वाले अनुष्ठान चाहिये।हत 
नामजप के सम्बन्ध में तो कहा गया है;-- 


न देश काल नियमः शौचाशौच विनिरंय: । 


& वनासापराधयुक्तानां नासान्येव हरन्त्यघं । 
अविश्रान्त अयुक्तानि तान्येवार्थ कराणिदि ॥ 
कल्याण भाग २ पृष्ठ १६० सं० हे 
' महामंत्र जोह जपत महेसू । कासी सुकुति हेतु उपदेसू । १४-१३ 
भरोसो जादि दूसरो सो करो । 
मेरे तो राम को नाम करपतरु कलि कल्यान फरो ॥। विनय० 


भक्ति के साधन द१७ 


ब्न्क। 


४ परं संकीतनादेव राम रामेतिसुच्यते ॥ 
हर] कल्याण साग २ संख्या १ पृष्ठ दर 
; झलिये गोस्वामी जी के समान श्रद्धाहु लोकहितिषी का इस साधन पर 
7[हुत अधिक ज़ोर देना नितान्त स्वाभाविक या | 
।.. नाममहिसा के सम्बन्ध में महात्मा गाधी के विचार, जो कल्याण 
/पाग २ उख्या १ पृष्ठ ९९ मे हैं, देखने योग्य हैं| वे इस प्रकार हैं;-- 
+ “नाम की महिमा के बारे में तुलसीदास ने कुछ भी कहने को 
“बाकी नहीं रखा है | द्ादशमंत्र, अष्टाक्षर इत्यादि सब इस मोहजाल 
,में फंसे हुए मनुष्य के लिये शान्तिप्रद हैं इसमें कुछ भी शंका नहीं हे। 
, जिससे जिसको शान्ति मिल्ले उस मंत्र पर वह निर्भर रहे | परन्तु जिसको 
। शान्ति का अनुभव ही नहीं है और जो शान्ति की खोज में है उसको 
तो अवश्य राम नाम पारस सणि बन सकता है। ईश्वर के सहल नाम 
कहे हैं उसका श्रथ॑ यह है कि उसके नाम अनन्त हैं गुण अनन्त हैं। 
इसी कारण ईश्वर नामातीत और गरुणातीत भी है| परन्तु देहघारी के 
लिये नाम का सहारा श्रत्यावश्यक है | और इस युग में मूढ़ और 
निरक्षर भी राम नाम रुपी एकाक्षरमंत्र का सहारा ले सकता है। वसच्तुतः 
राम उच्चारण में एकाक्षर ही है। और ४० कार और राम में कोई 
फरक नहीं है | परन्तु नाम महिमा बुद्धिवाद से सिद्ध नहीं हो सकती 
है | श्रद्धा से अनुभवसाध्य है ।” 
चंचल मन अकसर एक दी मन्त्र पर बेंधा नहीं रह सकता | जिस 
तरह जिद्ठा छु: रसों के लिये चटपटाती रहती हे | उती तरह मन भी 
नौ रसों के लिये लोलुप बना रहता हे | इसीलिये आचार्यों ने जप के 
साथ कीतन की भी व्यवस्था की है। कौत॑न में ईश्वर के गुणों और 
उनकी लौलाओं का गान होने से हृदय को अनेकानेक रस मिलते 
हैं, मावों की उड़ान के लिये अनेकानेक अवसर मिलते जाते हैं, 
मनकुरंग को चारों श्रोर चौकड़ी भरने और इस प्रकार उछल कूद से 


जा 


श्श्८ तुलसी-दशन 


अचघाकर नामजप पर स्थिर हो जाने का स्थान मिलता है | गोस्वामी 
जी ने इसीलिये राम नास का बृहत्सस्करण रूप यह रामचरितमानस 
रचकर लोगों के सामने रख दिया है| मानस क्‍या है इस सम्बन्ध में 
वे कहते हैं कि दृदय की सुमति मे स्थित जो वेदपुराणादि सद्ग्रथ थे 
उनसे प्रेममक्ति तथा सगुण लीला सयुक्त राम सुयश खींचकर सन्त 
लोगों ने उस रस द्वारा सुकृतों की शृद्धि की है। वहीं सुयश हमारे 
भ्रवणमा्ग से होकर हमारी स्मरणशक्ति द्वारा एकत्र किया गया है 
आर इस प्रकार हमारे हृदय में स्थिर होकर मानसरोवर के समान 
लहरा रहा है | इसी मानसरोवर से रामचरितचर्चा रूपी सरयू निकल 
पड़ी हैं | & वे कहते हैं कि वे तो निमित्तमात्र के लिये कवि बन गये 
हैं; अयल में तो शम्भु के प्रसाद से जो सुमति हुलसी उससे रामचरित- 
मानस आप ही आप बाहर लहर मारने लगा है। | हम पहिले ही कह 
आये हैं कि उनका मानस भगवान्‌ राम का वढ़मय तनु है। इसलिये 
जो इस पर श्रद्धा और विश्वास रख कर इसका सहारा लेगा वह 
निःसन्देह भक्ति और मुक्ति सभी कुछ पा लेगा । ! 


# देखिये मानस का सर-सरि रूपक । 


) संझु प्रखाद सुमति हिय हुलसी । रामचरित भानस कवि तुलसी ॥ 
२२-१६ 


म रावनारि जसु पावन गावहिं सुनें जे क्षोगु । 
रामसगति इढ़ पावहि बिन्रु बिरागु जघु नोयु ॥ ३२९-२३-२४ 
मुनि दुर्लश्न हरिभगति नर पावहिं बिवहिं प्रयास । 
जो यह कथा निरन्तर सुनद्दे मानि विश्वास ॥ ४०७-२३,२४ 

, रामचरन रति जो चह् भ्रथवा पद निर्ान । ' 
भाव संद्वित सो यह कभा करउ ख्रवन पुद पान ॥ &०घ-१७,१८ 


भक्ति के साधन ३१९ 
सत्संग 

गोस्वामी जी ने सत्संग पर बहुत अ्रधिक ज़ोर दिया है | यही सब 

मुद मज्जलों का मूल है। & मति कीति गति भूति भलाई आदि जो 
कुछ प्राप्य वस्तुएं हैं सब सत्ठंग के ही प्रभाव से मिलती हैं। लोक 
( सवृसाधारण का वतमानकालीन अनुभव ) ओर वेद ( विशेषज्ञों का 
शाज्नसिद्ध अनुभव ) दोनों ही इसबात की साक्षी देते हुए कहते हैं कि 
सत्संग के अतिरिक्त दूसरा उपाय है ही नहीं || सत्संग के बिना न तो 
विवेक का ही सम्यक आविर्भाव होता है न संशयों का तिरोभाव होता 
है।! उसके- बिना कोई भी मनुष्य न तो हरिकथा का रस ही प्राप्त कर 
सकता है और न उसे किसी तरह भक्ति ही मिल सकती है ।$ गोस्वामी 
जी वस्तुओं का सु अ्रथवा कु होना, लोगों का ज्ञानी श्रथवा अज्ञानी 


%& सत संगति मुद मंगल मूला । सोह फत्न सिधि सब साधन फूल्ना।। 
/४-२२ 
' सति कौरति गति सूरत भाई | जब जेहि जतन बहाँ जेहि पाई ॥ 
सो जानब सतसंग अभाऊ। ल्ोकहु वेद ने आन उपाढू॥ 
४-३६, २० 
* बिनु सतसंग विवेक न होई | ४-२१ 
तबहिं होहिं सब संसय भंगा । जब बहुकाल करिय सतसंगा ॥ 
४७०-र 
$ बिनु सतसंग न हरिकथा | ४७०-७ 
सब कर फल हरि भगति सुहाई । सो बिनु संत व काहू पाई ॥ 
 इक्षटटेन्नँ 
भगति सुतंत्र सकद्ध सुख खानी । बिचु सतसंग न पावहि भानी ॥ 
४६६३०१७ 


३२० तुलली-दशन 


होना तथा इस संसार भें लाभ अथवा हानि का सब सिलसिला क्रमशः 
सत्संग ओर असत्सग पर ही निर्भर करते हैं |& उन्नके मत में सत्संग से 
बढ़कर कोई लाभ और सुख ही नहीं है || इन्हीं सब कारणों से उन्होंने 
अपनी भक्तिपद्धति के साधनों में सर्वप्रथम सम्मान सत्संग को ही 
दिया है |! ॥क्‍ 

गोस्वामी जी के मत में स्वर्ग और अपवर्ग का समग्र सुख भी लव 
सत्सग की बराबरी नहीं कर सकता |$ वात यह है कि सत्संग में तो 
आत्मा से आत्मा का मेल होता है और उत्‌ के इस मेल से हमारी 
आत्मा की उत्क्रान्ति अ्रवश्यभावी हो जाती हे इसलिये इसका लव 
परमाणु भी बाहरी सुखों से ( ऐसे सुखों से जिनमे केवल भोग ही भोग 
है, आत्मा की उत्क्रान्ति की बात नहीं ) बढ़कर ही है। फिर चाहे वे 
बाइरी सुख स्वर्ग और अपवर्ग के से ही क्‍यों न हों । 

गोस्वामी जी कहते हैं कि सत्संगरूपी तौथराज में स्नान ( मज्जन ) 
करने से कौवा कोयल हो जाता है और बक हंस बन जाता है। इस 





& अह भेषज जल पवन पट पाई कुजोग सुजोग । 
होहिं कुषस्‍्तु सुवस्तु जय लखाहि सुक्तच्छुन लोग ॥ ७-१ ३, १४ 
बिनसट्न उपजइ ग्यान जिमि पाई कुसंग सुसंग ॥ २३३५-१६ 
हानि कुसंग सुसंगति क्ाहू । लोकहु बेद्‌ बिद्ित सब काहू ॥ 
छ्न्प 
* गरिरिज्रा सन्‍त समागम सम न लाम कछ्ु आन ॥ ६०७०१३ 
सन्त मिल्नन सम सुख कहैँ नाहों | ४५०३-२३ 
प्रथम भगति सतन्‍्ह कर सया ॥ ३२०-१३ 
$ ' तात स्वर्ग अपवर्ग सुख घरिय तुला इक अंग | 
तूज्ष न ताहि सकता मिलि जो सुख ज्वव सतसंग ॥ ३४७-११) १२. 


भक्ति के साधन ३२१ 


स्नान का फल इसी काल में ( इसी जन्म में ) मिल्न जाता है। परलोक 
( मरणान्तर ) का रास्ता देखने कौ ज़रूरत तक नहीं रहती ।& जो वंश 
और वृत्ति श्रर्थात्‌ जन्म ओर कम दोनों दिशाश्रों में काला मनुष्य है 
वह सत्सग के प्रभाव से उज्वल कम वाला बन जाता हैे--भीतर वाहर 
दोनों तरह से काला कोआ मधुरालापी ( भीतर से उज्वल ) कोयल 
बन जाता है; और उज्बल जन्म तथा कुत्सित कर्म वाला बक तुर्य 
मनुष्य भीतर बाहर से उच्वल हंस की तरह हो जाता है। 

सत्‌ का अर्थ होता है परमात्मा इसलिये सत्सज्ञ का अर हुआ 
ब्रह्मसाक्षात्कार | सत्‌ का दूसरा अथ है सज्जन इसलिये सत्सज्ञ का अर्थ 
हुआ सज्जनों का सद्भ | सत्‌ का तीसरा मतलब होता है सतोगुणवर्धक । 
पदारय इसलिये सत्सज्ञ का श्रथ हुआ ग्रंथावलोकन, तीथंसेवा आदि 
सद्दिषयों की ओरे प्रवूत्ति। गोस्वामी जी ने सत्सज्ञ से यद्यपि तीनों 
प्रकार का श्रथ लिया है तथापि विशेषरूप से वे सज्जनों के सड़ को ही 
सत्सज् कहते हैं। ब्रह्मरूपी समुद्र से भक्तिमाधुययुक्त कथा-सुधा को 
निकाल कर स्वंसाधारण को बाँटने वाले इस हुनिया में यदि कोई हैं 
तो ये सन्त सज्जन लोग ही हैं || यदि भगवान्‌ समुद्र हैं तो ये उसके 
मघुररस को स्वंसाधारण के लिये सुलभ कर देने वाले मेघ हैं; यदि 
भगवान्‌ श्रगम्य मलयज चन्दन हैं तो पन्त वह दक्षिणी वायु हैं जो 
उसका सोरस लाकर स्वंत्र बिखरा देती है।: इसोलिये सन्तों की महिमा 


& मजन फल देखिय ततकाला | काक होहिं पिक बकड मराला ॥ 
४१९ 
| ब्रह्म पयोनिधि मंदर ग्यान सन्त सुर आहि ! 
कथा सुधा मथि काढृइ सगति मधुरता जाहि ॥ €०३-७, ८ 
+ शस सिंधु घन सज्जन दौरा | चन्दन तद हरि सन्त समीरा ॥ 
४०३-४ 
२१ 


श्श२ तुलसी-दर्शन 


परमात्मा से मी अधिक कही गई है। ऐसे उन्तों का सद्भ परम वाहुनीय 
है| भत्ते ही वे मौन रहें, उनका अलक्षित प्रभाव सत्सड़ी जीव पर पड़े 
बिना रह नहीं सकता । उनका प्रभाव हमारे द्वृदय में श्रद्धा और 
विश्वास की अवश्यमेव वृद्धि करता है ओर इस प्रकार अलक्षित रूप से 
वह हमे नाम स्मरण के सच्चे रस का रसिक बना देता है| 

सत्सड़ के लिये दो बातों की बड़ी श्रावश्यकता है | एक तो विवेक 
की ओरे दूसरे ( वैराग्य के प्रधान आधार ) पुण्यपुज्ञ॒ ( धर्माचरण ) 
की | गोस्वामी जी कहते हैं पुश्यपुञ्ञ के बिना तो सन्‍्तों का मिलना ही 
सम्भव नहीं--और विवेक के बिना उनकी परख होना कठिन है| जब 
तक परख न होगी तब तक उनका संग्रह और त्याग कैसा ! और जब 
तक देख परख कर उनका सम्रह त्थाग आदि न हो तब तक भवसन्तरण 
की चर्चा ही क्‍या है !& 

गोस्वामी जी ने सन्‍्तों की सूची में न केवल साधुओं को वरन्‌ कुछ 
देवताओं को, प्राचीन महात्माओं को, गुरु को, आाक्षणों को, मित्रों को, 
पितरों को और यहाँ तक कि तीथ आदि सत्पदार्थों को भी सम्मिलित 
कर लिया है | यदि सत्सज्ग के लिये वास्तविक सन्त नहीं मिल रहें हैं तो 
ब्राह्मण ही सही, क्योंकि गोस्वामी जी के मत में सत्सड्ञ का आधार 


& पुल्य पुज बिन्ु मिलहिं न सन्‍्ता । भ्रतसंगति सख्त कर अन्ता ॥ 
डैदरेने८ 

अस विवेक जब देह बिघाता | तब तनि दोष गुनहिं महु राता ॥ 
७-१ 

तेद्दि ते कछु गुन दोष बखाने | सपह त्याग न बिल्ठु पहिचाने ॥ 
६-११ 
सन्त असन्‍्तन्ह के गुव भाखे । ते न परहि भव जिन्‍्ह क्खि रासे ॥| 
४६२-३ 


भक्ति के साधन ३२३ 


पुण्यपुन्न है और पुण्यपुज्ञ का आधार विप्रपूजा है |& यदि घर बैठे 
सन्त अथवा सत्पात्र ब्राह्म नहीं मिल सकते हैं तो ठीों मे जाकर हम 
सात्विक वातावरण का अनुभव करें। अयोध्या, चित्रकूट, प्रयाग, 
रामेश्वर, काशी ओर नेमिषारण्य की महिमा इसौलिये गोस्वामी जी ने 
जी खोलकर कही है। कोई यह न समझ ले कि तीर्थ में स्नान करने 
मात्र से मुक्ति अथवा सत्सज्ञ का सर्वस्व मिल जायगा इसलिये गोस्वामी 
जी कहते हें।--- 
तब रघुपति रावन के सीस भुजा सर चाप! 
काटे बहुत बढे पुनि जिमि तीर कर पाप ॥| ४२२-२३, २६४ 
यह उक्ति ठीक उसी प्रकार है जैसी नात्तिक ब्रह्मण के त्याग में 
निम्नलिखित उक्तिया;-- 
& पुल्य पुंज बिनु मिलहिं व सन्‍्ता | सतसंयति संछ्त्ति कर अन्ता ॥ 
पुन्य एक जग महुँ नहिं दूजा। मन क्रम चचन विमप्र पद पूजा ॥ 
४६३०१८०, १६ 
व द्ीर्थ का पूरा फल तभी है जब वहाँ जाकर मनुष्य पापवासना 
ही छोड़ दे। यदि वह तौये में भी अथवा ती् करके भी पाप करेगा तो 
वे पाप और सी अधिक प्रचण्डरूप से अपना फल दिखावंग। इस 
सम्बन्ध में निम्न श्लोक द्रृष्टव्य है-- 
अच्यन्न हि कृत पाप तीरथमासाथ गच्छुति । 
तीर तु यत्क्ृत॑ पाप वच्चलेपो भविष्यति ॥ 
( वाराहपुराण-मथुरासाहात्म्य ) 
अज्ञानाद्‌ यदि दा ज्ञानाव्‌ ऋृत्वा कर्म विगदिंतं । 
तस्माद्‌ विमुक्तिसन्विच्छुन्‌ द्वितीय न समाचरत्‌ ॥ 
( सानसपीयूष लंकाकाएड ७६४ पृष्ठ ) 


शभ्श४ ठुलसौ-दशन 


पूजनीय प्रिय परम जहां ते । सब मानियहि राम के नाते ॥ 
१8८,२२ 

जरहु सो सम्पति सदन सुख सुहृद मातु पितु भाई | 

सनझुख होत जो शमपद्‌ करह ते सहस सहादह ॥| २४२-६, ४ 
ऐसे कथन भी स्पष्टतलया घोषित करते हैं कि सत्सद्ध का आधार विवेक 
और वैराग्य पर होना चाहिये तमी वह पूर्ण फलप्रद हो सकता है | 

सत्सग के सम्बन्ध में गोस्वामी जी ने दो बातें बड़े मार्के की कही 
हैं। एक तो यह कि वह “मन लाई” & किया जाय और दूसरी यह 
कि वह “बहुकाल” तक किया जाय | यदि मन लगाकर बहुत समय 
तक सत्सड़ किया जाय तो उसका असर होना और हमें लाभ पहुँचना 
अवश्यभावी है। “सन्त आध्यात्मिकता का सूय है जिससे शान की 
किरणें समस्त जगतू के ऊपर पड़ती हैं। जिन्होंने अश्रद्धा का आतपत्र 
नहीं धारण किया है ( छाता नहीं ओ्रोढ़ा है ) वे उनसे सजीवनी शक्ति 
खींच सकते है [””! यह संजीवनी शक्ति बात की बात में नहीं खिच 
आ सकती वे विरले ही भाग्यवान हैं जो स्वत्प सत्सज्ञ से ही कृतकृत्यता 
प्राप्त कर लेते हैं | सामान्य जीवों के लिये तो यद्दी उचित है कि वे 
सत्सद्ध करते जायें करते जायें। जब कि रस्सी के आने जाने से कुएं 
की जगत के पत्थर पर भी चिह पढ़ जाते हैँ $ तब बहुकाल तक ददात्मा 
के संघर्ष का असर हमारी आत्मा पर कैसे न होगा | 


% जो नहाई चह एहि सर भाई । सो सत्संग करड मन लाई ॥ 
२४-१६ 

| तबहें होहिं सब संसय संग्रा । जब बहुकाल करिय सतसंगा ॥ 
छु७०-रे 

; देखिये कश्याण के सन्ताड्ू एृष्ठ ८६८ में बद्थ्वाल सहोदय का खेख | 


$ रसरो आधत जात तें सिज्ल पर परत्त मिसान ॥ ( कस्यबिलतवेः) 


भक्ति के साधन श्र्५ 


हमने इन तीन साधनों का जो विवेचन किया है उसमें इस बात का 
स्पष्ट संकेत है कि विवेक ओर वैराग्य पर टिके हुए सत्संग के द्वारा 
श्रद्धाविश्वासमूलक नामस्मरण की श्रोर रचि होती है और उस ओर 
प्रवृत होने से हृदय में ऐसे मगवत्पेम की वृद्धि होती है जो निशललता 
और लोकसेवा के भावों से विरहित कदापि नहीं रह सकता। & 
सामान्यतः साधनों का यद्ञपि यही क्रम देखा जाता है तथापि यह नहीं 
कहा जा सकता कि इस नियम का कोई अपवाद नहीं | वास्तव मे ये 
सब साधन एक दूसरे का प्रवर्धन भी करते हैं और एक दूसरे से प्रदुद्ध 
भी होते हैं | इसलिये इन सब साधनों कों एक साथ अ्रथवा इनमें से 
किसी एक साधन को भलीमाँति ग्रहण कर लेना कल्याणेच्छु साधक के 
लिये पर्यात है। इन सब साधनों में सब से सरल और सुलभ साधन हैं 
मामस्मरण अथवा राम नास जिसकी महिसा गाते हुए गोस्वामी जी ने 
कभी थकने का नाम तक नहीं लिया हे। 


& हमारी सम्ररू में जैसा कि हस पहिल्ले कह आये हैं, गोस्वामी-कथित। 
तीसरे प्रकार की अथवा यों कहिये कि प्रधान प्रकार की नवधा भक्ति चह 
है जिसके अंग हैं--( १) विवेक (२ )वैराम्य (३) सत्संग (४) 
श्रद्धा (१ ) विश्वास ( ६ ) नामस्मरण (७) निश्छुलता ( ८) लोक- 
सेवा और ( £ ) प्रसुभेस । ' 


अष्टम परिच्छेद 


तुलसोमत की विशेषता 


गोस्वामी जी ने अपने नाम से कोई सम्प्रदाय नहीं चलाया | यह 
उनकी सज्जनता थी क्योंकि साम्प्रदायिकता में आख़िर संकोर्ण॑ता 
आा ही जाती है | कबीर, नानक आदि सन्तो ने हिन्दू मुपलमान आदि 
अनेक धर्मवालों को एक करने की चेश्ट की और परिणाम यह हुआ कि 
वे घमं तो बने ही रहे साथ ही कबीरपथ नानकंपन्थ आदि नये पन्‍्थ 
( सम्प्रदाय ) और बढ़ गये | सब को समेट कर चलने की उत्कंट 
इच्छा रखते हुए भी गोस्वामी जी ने कदाचित्‌ इसीलिये नतों 
साम्प्रदायिक आचायत्व का प्रदर्शन करके अपनी कोई गद्दी ही चलाई 
ओर न खश्डन मण्डन की शैली अपनाकर वे इधर उधर दिग्िजय 
ही करते फिरे । उन्होंने कोई नई बात कहने का दावा भी नहीं किया 
और जो कुछ कद्दा वह श्रतिसम्मत ही कहा | उनकी नवीनता यदि 
कुछु थी तो वह केवल उपयुक्त विषय के सम्रह और अनुपयुक्त विषय 
के त्याग में थी | परन्तु इतना होते हुए भी उन्होंने जो सिद्धान्त 
शामचरितमानस द्वारा सवंसाघारण के सामने रख दिये हैं उनपर उन्हीं 
की अ्रमिट छाप पड़ी हुई है। इसलिये यदि हम उन सिद्धान्तों के 
समूह को “'तुलसीमत”” कह दें तो किसी प्रकार का श्रनौचित न होगा । 

तुलसीमत एकदम श्रतिसम्मत है इसलिये यह उन कब्पित मतों की 
श्रेणी में नहीं गिना जा सकता जिन्हें गोस्वामी जी ने अपने कलिधम 
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वर्णन में खूब फटकारा है | # इस मत को ग्रहण करने के लिये न तो 
किसी प्रकार के सास्प्रदायिक विधि विधान की आवश्यकता है और 
न अपने परम्परागत घ्म अथवा सम्प्रदाय को ही त्यागने की ज़रूरत 
है | इसीलिये तुलसीमत एक सुश्र खलित मत होकर भी अपनी स्वतंत्र 
सत्ता को अखिल भारतीय ससकृति की नस नस में ग्रविष्ट कराके साथ॑- 
भौम भाव से इस प्रकार विराज रहा है कि सवसाधारण को गुमान तक 
नहीं होता कि तुलसीसत नाम का भी कोई सम्प्रदाय हो सकता है | 

तुलसीमत जिस उद्देश्य को सामने रखकर प्रचारित हुआ है उसी 
उद्देश्य को लेकर रामकझृष्ण मिशन के सज्जन, थियासाफी के प्रमीगण, 
आयंसमाज के कार्यकर्ता महोदय आदि आदि अपनी अपनी ओर 
प्रयत्ष कर रहे हैं। परन्तु उनके सिद्धान्तों को वह लोकप्रियता नहीं मिल 
पाई है जो तुलसी मत को मिली है। इसका प्रधान कारण यह है कि 
तुत्नलीमत न केवल स्वतः बहुत उत्तम तत्व है वरन्‌ वह बहुत उत्तम 
ढंग से कहा सौ गया है। 

छुलसीमत के तत्वों का विवेचन तो हम पिछले परिच्छेदों में पर्यात 
रूप से कर ही आये हैं। इसलिये इस परिच्छेद में उसके प्रकाशन के 
ढंग पर ही प्रकाश डालना सर्वथा समुचित जान पड़ता है | भिर भी 
साराश रूप से यदि तत्वविवेचन की चर्चा करते हुए हम इस मत की 
महत्ता पर भी कुछ कह दें तो अनुचित न होगा। उत्तम विषय का 
पिश्पेषण सवयेव अवाब्छुनीय नहीं रहा करता | 

तुलसीमत की महत्ता के तीन प्रधान कारण हैं | थे इस प्रकार हैं: 


# दमिन्ह निज मत कंक्षपि कहि प्रयठ किये बहु पन्‍थ ॥ ४म७-१३ 
मारग सोह जा कहूँ जोह भावा । पंदित सोद्ट जो गाल बज्ावा ॥ 
४८६७-१७ आदि 


श्य्् बुलसी-दर्शन 


(१) उसमें बुद्धिवाद ओर हृदयवाद का सुन्दर 
सामजस्थ हे 


परिडितमत्य जीव अपना तक भिड़ाए, बिना किसी बात को स्वीकार 
कर लेना नहीं चाहते । जब यह प्रश्गति आवश्यकता से अधिक बढ़ जाती है 
तब सत्सिद्धान्तों का भी खण्डन करके अपनी ही बात पर शअ्रड़े रहना 
उन्हें श्राह्मदकर जान पड़ता है | ऐसे तक का नाम है दुष्ट तक अथवा 
कुतक | यह तक॑ व्यक्ति और समाज दोनों की दृष्टियों से हेय है | सत्‌ 
तक सदैव प्रशंसनीय है क्योंकि तत्वशान इसी तक के द्वारा होता है। 
यदि भक्ति ओर भगवान्‌ के मामलों में तक का कोई स्थान ही न हो 
तो अपनी अपनी समझ के अनुसार मतमतान्तर स्थापित करनेवालों में 
लट्टबाज़ी होते रहना अनिवार्य हो जायगा। यही नहीं, पडा पुजारी 
पुरोहित पौर पादरी आदि का बाहरी बाना घारण करनेवाले ढोंगी 
व्यक्तियों को अपने दभाचार के प्रचार का पूरा अवसर भी मिलता 
रहेगा | स्नान ध्यान पूजा पाठ आदि के बाह्य आचारों में सर्वसाधारण 
का मन खींचने की अच्छी शक्ति रहती है, परन्तु मठ पूर्ति मन्दिर ,महन्त 
देश वेष आदि कौ ऐसी बाहरी बातों ही को सब कुछ मान बैठना और 
इनके चक्कर में पड़कर 'ैं णह्मण हूँ तू शुद्ध है; मैं शुद्ध हूँ तू अशुद् 
है; में चक्राकित दीक्षित हूँ तू निगुरा है? इत्यादि कथन ही को परमधर्म 
समझ बैठना नितान्त विवेकहदीनता है | तुलसौमत में ऐसी विवेकहीनता 
को कहीं स्थान नहीं है। गोस्वामी जी तो मुक्ति अथवा भक्ति के लिये 
बाह्य साधनों की अनिवायंता स्वीकार दी नहीं करते | नामजप के 
अतिरिक्त और किसी वाह्य साधन को उन्होंने विशेष महत्व दिया 
दी नहीं । 

वुलसीमत के बुद्धिवाद की विशेषता यह है कि उसने अद्वेतमत को 
अलौ्भाँति अपना लिया है। विचारों की संकीर्णंताएं यदि किसी 
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दाशनिक सिद्धान्त द्वारा भलीभाँति दूर की जा सकती हैं तो वह अद्वत 
सिद्धान्त ही है। बुद्धि को पू् सन्‍्तोष यदि मिल सकता हे तो अद्वेत 
सिद्धान्त से ही | नास्तिकों को यदि कोई मंहतोड़ उत्तर देकर भगवान्‌ 
की सत्ता का निश्चय करा सकता है तो वह अ्रद्गेत्त सिद्धान्त वाला ही 
है। अद्त सिद्धान्त के द्वारा ही इम राम, रहौम, और गाड की एकता 
स्थापित कर सकते हैं। साथुज्य मुक्ति इसी सिद्धान्त की ख़ास चौज़ हे । 
इस मलायतन ससार की अपूर्णंताओं पर यदि हम पूर्ण विजय प्राप्त कर 
सकते हैं तो इसी सिद्धान्त के सहारे। यदि हम अद्वेत को विशिष्ट ही 
समझे रहेँ या द्वेत बनाये रहें तो ससतिचक्र से इटना किस प्रकार 
सम्भव होगा ? जहाँ संसतिचक्र है वहाँ पाप त्ताप कभी न कभी अपना 
प्रभाव दिखा ही देंगे | इसलिये अद्वेत मत ही से चित्त का पूर्ण समा- 
धान होता है। शकराचार्य की भांति गोस्वामी जी भी मक्ति को मुक्ति 
की स्थिरता का प्रधान साधन मानते हैं। यदि अन्तर है तो केबल 
इतना ही कि शंकराचार्य विशेषतः मुक्ति के लिये ही भक्ति की व्यवस्था 
देते हैं और गोस्वामी जी भक्ति माधुय के लिये ही भक्ति करना अच्छा 
बतलाते हैं | जो लोग भगवतू प्रेम के श्रानन्द ही में मस्त रहकर अपने 

व्यक्तिव का--अपने अहंकार का--एकदम बिगलन नहीं कराना 

चाहते वे भी धन्य ही हैं क्योंकि वे आख़िर माया के दुःखमय अविद्या- 

रूप से तो मुक्त हो ही चुकते हैं। उनका श्रस्तित्व यदि स्वतः उनके 

कल्याण के लिये नहीं तो जगत्‌कल्याण के लिये अवश्य आवश्यक है| 

यह ठीक है कि भक्ति माया का एक अरग है& और परमात्मा का सगुण 


& हरि सेवकहिं न व्यापि अविद्या । प्रभु प्रेरित व्यापइ तेहि विद्या ॥ 
तातें नास न होइ दास कर | भेद भगति बाढ़द विहंगवर ॥ 
४8७४-०६ नि 


३३० बुलठी-दरशन 


ध्यक्ततवि--उनका अवतार--“अ्रनध्यस्त विवर्ते” हेछ इसलिये जीव 
का अन्तिम आदश निगु ण ब्रह्म ई है और श्रन्तिम ध्येय मुक्ति ही है; 
परन्तु यह मी तो ठीक है कि अनध्यस्त विवत के सद्दारे हमको तत्ववोध 
हो दी जाता दे और भक्ति के सहारे इमें मुक्ति “अनइच्छित” “बरि- 
आई” मित्र ही जाती है। इसलिये गोत्वामी जी ने वदि भक्ति को 
बहुत अधिक मदत्व दे दिय्या हैं तो बह नहीं कद्दा जा सक्रता कि वे 
अद्वेत सिद्धान्त मे हट गये हैं | 
कारपेण्टर मद्दोढ्य का आत्तेप है कि भारतीय दाशनिकों की भाँति 
गोन्तार्मी जी ने मी पाप के प्रश्न पर विचार ही नहीं किया ॥ तुलसी: 
मत का बुढिवाद हा कैसा यदि बह प्रश्न अद्धृता छूटा रहता | योलार्मी 
जी ने स्यष्ट ही लिखा दै;-- 
कहदें मोहबलस नर अथ नाना | स्वास्थर्त परलोक. नसाना | 
कालरूप तिन्द कह में न्राता | सुभ श्रद असुम करमफत्त दाता ॥ 
४5 २-१, २ 
गाल्वामा नी ने पापों को रोग कह्दा है और मोह को उन सब रोग 
का मृत बताया है ( दखिय मानस रोग प्रकरण )। इसलिये परम 
उच्च की भाँति वे विशिष्ट रोगों को नहीं वरन्‌ समी रोगों के मूल कारण 
को दी मर्ची भाँति स्पष्ट कर रहे हैं और उसके नष्ट करने का उपाय 
बता रद ई | रक्तत्रिकार वाले मनुष्य के शर्रर में उत्तन्न होत रहने वाले 
ब्र॒ण। को अलग अलग चिन्ता करने के बढले यहा सेव श्रच्छा दे 
कि उठके रक्तविकार का ही दूर करा देने की चिन्ता की जाय | रक्त- 
विकार दूर करने की चेष्टा करते,ही वे फोढ़े आप ही आप अच्छे होने 
लगगे | इस मलायतन नश्वर संसार में महामोह् का विध्वत करके 


निज ते 


& दस्बिये अनुथ परिच्छेद 
त दन्चिय पूछ ६8७ 
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पराशान्ति ( परापतापहीनता ) किस प्रकार प्राप्त कर ली जाय इसी 
प्रश्न के ऊद्यपोह्द मे तो ठुलसीमत का समूचा बुद्धिवाद लगा हुआ है | 

हृदयवाद की पहली विशेषता है अभिलषित विषय कौ ओर 
लगन | उसकी दूसरी विशेषता है इस लगन की बाघक परिस्थितियों 
में भी भ्रविचलता । उसकी तीसरी विशेषता है प्रतिकूल विषयों 
के परित्याग के लिये पर्याप्त मनोबल | गोस्वामी जी के हृद्यवाद की 
पहिली दो विशेषताएं अनुराग के विवेचन में और तीसरी विशेषता 
वैराग्य के विवेचन में स्पष्ट ही परिलक्षित हो रही हैं। 

गोस्वामी जी कहते हैं कि अपने भगवान्‌ की ओर लगन ऐसी 
पक्की हो जैसी कामी लोभी और अविवेकी कौ कामिनी काश्चन और 
अपने शरीर की ओर रहती है।& वे विन्नों से ठीक उसी प्रकार 
अविचलित रहने की बात कहते हैं जिस प्रकार चातक अपने ही प्रेम 
पात्र की “जफाकारियों?--बज़ और ओले की मारों--से अविचलित 
रहा करता है। वे तो कहते हैं कि तपाने से जिस प्रकार सोने की दमक 
दूनी होती जाती है उसी प्रकार प्रतिकूल परिस्थितियों का सनन्‍्ताप पाकर 
प्रेम के रंग में भी दूनी दमक आनी चाहिये। | रामभक्ति के बाघक 
जितने पदार्थ हैं उन सबसे मुंह मोड़ लेने मे उन्हें ज़या भी हिचक 
नहीं |! अथ धममें ओर काम की बात ही क्या है वे तो निर्वाण तक को 
ढुकरा देने की क्षमता रखते हैं |$ जिस विषय को ग्रहण किया उसे 
अनुकूल प्रतिकूल सभी परिस्थितियों में अभिन्न बनाये रखना और उसके 


# देखिये ४ ९१० पंक्ति ३, ४ और पृष्ठ २२२ पंक्ति ४ 
| देखिये पृष्ठ २४६ पंक्ति १६ से २९ 

+ देखिये एष्ठ ३३१ पक्ति १६,३१७ 

$ देखिये पृष्ठ २४६ पंक्ति १६, १६ 
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प्रतिकूल विषयों को दूर रखने के लिये सदैव तत्पर रहना गोस्वामी जी 
के दृदयवाद में ओोतग्रोत हैं| 

हृदयवाद की सर्वश्रेष्ठ विशेषता है जीव के “सहज स्नेह” की 
चरिताथता | जीव पूर्णत्व की ओर आइष्ट होकर या तो संग्रह का माय 
अपनाता है या त्याग का | वह या तो व्यष्टि अथवा स्वार्थ के मा से 
परमाथ प्राप्त करना चाहता है या समिष्टि श्रथवा परार्थ के मार्ग से। 
कुछ जीव ऐसे भी है जो संग्रह और त्याग का अथवा स्वार्थ ओर पराथ्थ 
का सामझ्ञस्य भी कर लेते हैं और इस प्रकार सर्वतोमुख भाव से “सहज 
स्नेह” को चरितार्थ करते हैं | “स्व” की ओर तो हर कोई आसानी से 
झुक जाता है इसलिये केवल आत्मकल्याण की चिन्ता करने वालों में 
वह खूबी नहीं जो आत्मकल्याण को लोक-कल्याण का एक अंग मान- 
कर अखिल लोक के कल्याण की चिन्ता करने वालों में है। ऐसे ही 
लोगों का सहज स्नेह विशेष प्रशंघनीय माना जाता है। हमारे हृदय 
में लोककदयाण का आ्रादिस भाव “समवेदना” के रूप से प्रकट होता 
है | यह समवेदना अथवा रुद्दानुभूति द्वदयवाद की परम सुग्राह्म 
विभूति है और जिस महापुरुष में इसकी जितनी अधिक माज्ा होगी वह 
अवतार कोटि के उतने ही समीप समझा जायगा । गोस्वामी जी के 
हृदयवाद में समवेदना का यह दिव्य भाव परम उज्वल मणि की भाँति , 
देदीप्यमान है | उनका “स्वान्तःसुख” उसमें है जिसके “कहत सुनत 
सब कर हित होई” | “पर उपकार बचन मन काया” को “सन्त सहज 
सुभाव” समझते हैं | लोककल्याण की भावना ही तो रामचरितमानस 
में आदि से अन्त तक जगमगा रही है | गोस्वामी जी के हृदयवाद की 
महत्ता व्यक्त करने के लिये इतना लिखना ही पर्याप्त है। 

महात्मा तुलसीदास जी बुद्धिवाद और द्ृदयवाद के विशुद्धतम रूप 
को ही प्रकट करके नहीं रह गये हैँ वरन्‌ उन्होंने उन दोनों का सुन्दर 
सामज्ञस्य मी किया है । तक और श्रद्धा का तथा विरक्ति और आसक्ति 
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का जैसा समन्वय उन्होंने किया है वह हम पहिले लिख ही आये हैं | 
यह उन्हीं की खूबी है कि उन्होंने जहाँ एक ओर सर्वोत्तृष्ट हृदयबाद 
को बिवेक के सुदृढ़ आसन पर संस्थापित कर रखा है वहाँ दूसरो ओर 
चरम सीमा तक पहुँचे हुए बुद्धिवाद को बे वैराग्य की अचल अटल 
नीव से हिलने नहीं देते | 

लोकघम में जो आवश्यकता विवेक की है वही वैराग्य की भी है| 
बही धर्म विश्वधमं कहा जा सकता है जो वैराग्य पर स्थित हो । वैराग्य 
के बिना विश्व में पक्की शान्ति स्थापित हो नहीं हो सकती | यदि हर- 
एक मनुष्य ईश्वर की सहायता से, अथवा योगमार्ग इत्यादि के द्वारा 
अपनी ही बढ़ी हुईं शक्ति की सद्दायता से, सुखसम्पति ऐश्वर्य विभूति 
समेटना प्रारभ कर दे तो फिर बाकी लोगों का क्या हाल हो ! कोई तो 
ऐश्वर्यशाली स्वामी हो जाय ओर कोई साधनहीन सेवक बनने के लिये 
बाध्य क्रिया जाय | विज्ञान की वतमान बृद्धि यही दशा तो दिखला रही 
है | जापान यदि अपनी ओर सब कुछ समेट लेना चाहता है तो इठली 
अथवा जमेनी अपनी ओर | इसका परिणाम हे संहदार ओर विनाश | 
रावण के समान तपस्वी तथा याशिक और कोन होगी परन्ठु उसका 
तप और उसके यज्ञ याग उसकी ऐश्वर्यइद्धि और अ्रजेयता के लिये 
थे इसलिये उसके द्वारा जय॒त्‌ में सकट ही उपस्थित हुआ और अन्त 
में भगवान्‌ को उसके यज्ञ का विध्वंस कराना पड़ा | जो व्यक्ति अना- 
सक्ति योग द्वारा धर्माचरण करता है -विषयों भें वैराग्यशील रह कर 
कतंव्य कमे करता है--वही सच्चा धार्मिक है। यह वैराग्य हृदयवाद 
की विशिष्ट वस्तु है | परन्तु ऐसा वैराग्य भी यदि विवेक की आँच में 
तपाया जाकर खरा न कर लिया जाय तो वह हमारे लिये भ्रामक सिद्ध 
हो सकता है। वैराग्य का यह अ्रथ नहीं है कि अपने कल्याणमय और 
अभावहीन जीवन से ही विरक्ति कर ली जाय | दुःखों और संकटों का 
शआाहान करना वैराग्य नहीं और न उसने त्रत्त होकर भाग निकलना ही 
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वैराग्य दे] अपने जीवन को सुदृद बनाना ओर अपनी परिस्थिति को 
अपने वान्तविक उत्क्रप के अनुकूल बनाना तो प्रत्येक व्यक्ति का अर 
होना चादियें। निप्कितता और वराग्य में बड़ा अन्तर है | मुर्द को 
शान्ति ओर नीवनमृक्त की शान्ति में आकाश पाताल का सा मेंद ह | 
इमारे लिय बहा वैराग्य उपयुक्त है जो हमे तौवन्युक्त की सो शान्ति दे 
नक्ि तु की ठी | दर्मे तो वह वेराग्य चाहिये जो लोकमसेवा का साधन 
बनकर रहे | जगत्‌ राममय है इसनिय लोकमेवा ही रुच्ची रामसेवा हैं | 
परन्तु यह भरी माँति तभी संमव है जब्र मनुष्य विपयसुलों की आशाएं 
छोड़ हे | ऐसे घर्नशील व्यक्ति के पास विपयसुख और सम्यतियां ठीक 
उसी प्रकार आप ही ढोड़ी चर्ला आवेंगी जिस प्रकार सबुद्ध के पास बिना 
बुलाए, ढौ़ी चनी आरती है| 

दुद्धिनल कितना मी प्रव्त हो फिर भी वह दृदबबंल की 
अपेक्षा न्यून ही कहा जावेगा। महात्मा गावी ने ठीक ही कहा 
है कि वुद्धि वल से दृठयबल सहसश; अधिक है &? मनुष्य अपने 
बुद्धिन के बहारे भले हां अ्रद्नत्त सिद्धान्त स्थिर करले, यरुगधम 
सरोखी अनमोल बातें इंढ निकाले, लोकसेवा के समान परम 
धर्म निश्चित कर ले, परन्तु बद्ि उसके पास दृदवतल नहीं है तो 
बह निकम्मा हवा वना रहगा | शैतान भा वेदतत्व पर लम््ीं स्पीच 
राड़ सकता हैं | दुबॉवन ने इसो लिये तो स्पष्ट कद्दा दे कि “जानामि 
बम न च मेयश्नत्तिजनाम्बधर्म न च मे नि्नाचिः (2 जिसके प्रास हृदयबल 
है, गौतम बुद्ध की तरइ उसे रोग, इद्धत्व और झूत्यु के केवल एक ही 
एक उठाहरण पर्वात हैं | ल्वल्प उत्तेनना ने ही वह अदितीय कर्मवोगी 
ओर लोकोपकारी वन उक्रता है। परन्तु सद्दिवेक्रद्दीन ृद्यवाद भी 
ख़तर से ख़ाला नहीं हे | लोकसेवा ही की बात देखिये | यदि वह क्रोरें 





& बर्मपथ घृष्ट $२१; 
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हृदयवाद की प्रेरणा का परिणाम होंगी तो ल्लोकसेवक के हृदय में 
जनता की उपेक्षा को सहन कर सकने की शक्ति कदापि न॒प्रदान कर 
सकेगी | हम जिस जनता की सेवा करना चाहते हैं वही कई अवसरों 
पर हमारे विरुद्ध हो जाती है । हमे कई अवसरों पर शान्ति की रक्षा 
करते करते शान्ति ही का संहार करने को बाध्य होना पड़ता है ! ऐसे 
अवसर पर हमारा विवेक ही हमारे काम आता है जो बताता है कि 
लोकसेवा का मूल केवल साम्यवाद सरौखे सिद्धान्तों में ही नहीं है बरन्‌ 
बह प्रमुप्रेम सरीखे अटल सिद्धान्त में है। गोस्वामी जी ने अपने मत 
में हृदयवाद और बुद्धिवाद का जैसा सुन्दर सम्मिश्रण किया है वह 
देखने, परखने और अनुभव करने की वस्तु है । 


(२) वह सनातन हिन्दू धर्म का विशुद्ध रूप हे 
समुद्र की विशालता से प्रभावित होकर भतृ हरि जी ने कहा है;-- 


इतः स्वपिति केशवः कुल्ममितस्तदीय द्विषा- 
मितश्च शरणार्थिनः शिखरि पत्रिणः शेरते। 
इतोषपि बड़वानक्ः सह समस्त संवतंके- 
रहो विततमुर्जितं भरसई च सिंधोवेपुः ॥ 


ठीक यही हाल हिन्दूघम का है। न जाने कितने मतसतान्तर इस 
“वित्त, ऊर्जित ओर भरसह” घमम के अन्दर समाये हुए हैं। जब कि 
महाभारत के समय भी-- 


श्रुतिविभिव्ञा स्ट्ृतयों विभिन्नः 
नेको मुनियंस्य बचः प्रमाणं। 
अर्मस्य तत्व 'निद्धितं गुहायां 
महाजनो ग्रेन गतः स पन्‍था:॥ 
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की घोषणा करनी पड़ी थो तव आजदिन, जबकि नये नये पंथों की 
संख्या सीमा को भी पार सी कर गई है, संक्षेप में इस विशाल हिन्दू 
धर्म के किसी सु खलित रूप की चर्चा कर देना प्रायः श्रसम्भव ही 
है। आस्तिक नास्तिक, निराकारवादी साकारवादी, साधुमतवाले 
लोकमतवाले, वाममार्गों दक्षिणमार्गी, लोकपन्‍्थी वेंदपंथी ग्रादि आदि 
न जाने कितने विभिन्न सम्प्रदायों से श्रोतप्रोत होकर यह धर्म अ्रनिवंच- 
नीय सा बन गया है| 

महृपिं वेठव्यास ने भी इसकी विभिन्नताए, देखकर सभी सम्प्रदायों 
के श्रन्तिम ध्येय की ओर लक्ष्य रखते हुए कहा है;--- 


थ॑ पथस्धर्सचरणाः पथ धर्सफलेपिणः । 
प्रथरघमें: समचेन्ति तस्मे घर्मात्मने नमः ॥ 
( महाभारत, भीष्मस्तवराज ) 


भारतीय आचार्यों ने धर्म का व्यापक अर्थ लिया है | अपने अपने 
धर्म के विना वस्तु का वस्तुत्त ही स्थिर नहीं रह सकता । श्रग्नि का 
धर्म है दाहिकाशक्ति और भनुष्य का धमम है मनुष्यता | यदि दाहिका- 
शक्ति इट जाय तो अग्नि का अग्नित्व ही न रहे | यदि मनुष्यता चली 
जाय तो वह मनुष्य एक द्विपद पशु मात्र रह जावे | यह मानव धर्म 
ही भारतीय भाषा और भारतीय भावों के द्वारा व्यक्त होकर सनावनधर्म 
के नाम से अमिद्ित हुआ है | इस धर्म का कोई एक आचार्य नहीं। 
यह तो मानवसरुमाज की आदिम अवस्था से लेकर अवतक विकपित 
होता और विभिन्न घर्म्रवत्कों के तत्वों को आत्मगात्‌ करता चला श्रा 
रहा है। इसौलिये यह सनातनघर्म कहता है | प्रगतिशील छंसार की 
नूतन परित्यति में जब कभी इसके कोई पुरातन छिद्धान्त अनुपयोगी 
सिद्ध होते हैं तभी उनके तिरोभाव का क्रम प्रारम्भ हो जाता है और 
जिन लोगों ने ऐसे सिद्धान्तों के कारण ही इस सनातन घर्म को देय 
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मानकर इसके विरोध में अपना नूतन पन्‍न्य चलाने की चेश की थी 
उन्हीं के चलाए हुए धर्म को ( सम्प्रदाय को ) अपना हीं एक अंग 
बनाकर वह फिर भी पूर्व की भाँति जीता जागता रहता है | सनातन 
हिन्दू धमे को ऐसी विशालता का यही प्रधान कारण है। 

सनातन हिन्दू घ्म में भारतीय संस्कृति और मानवधम दोनों का 
मेल है। भारतीय सस्क्ृति के कारण तो वह हिन्दू-राष्ट्रीयता स्थापित 
किये हुए, है और मानवधर्म के सिद्धान्तों के कारण यह इतने इतने 
आधात सहकर भी अ्रमर बना हुआ है | तंसार के आगे इसकी वास्तविक 
महत्ता भारतीय संस्कृति के कारण नहीं किन्तु मानवधम के कारण है । 
यह मानवधर्म जिस खूबी और गहराई के साथ सनातन हिन्दूधमे में 
व्यक्त हुआ है वह देखने और समझने की वस्तु है | गोत्वासी तुलसीदास 
जी कहते हैं।-- 

सो अनन्य जाके असि मति न टर्‌इ इचुसन्त । 
मैं सेवकु सचराचर रूप स्वामि भगवन्त ॥ ३२६-३६,३७ 
इतना ही नहीं वे इस निश्चय के अनुसार अ्खिल्र संसार के बड़चेतन 
सभी पदार्थों को सम्मान देते हुए कहते हैं:--- 
जद चेतन जग जीव जत सकत्ष राससय जानि। 
बंद सब के पदुकमल सदा जोरि छुग पानि॥ ७-१७, र१ै८ 
आकर चारि लाख चौरासी | जादि जीव नम जज थत्न चासी । 
सीय राम मय सब जग जानी । करउ प्रणास जोरि छुग पानी ॥ 
७-२१, २२ 
इन विचारों वाला व्यक्ति निश्वय ही 'सचराचर रूप? 'सगवन्तः की 
सेवा में प्रदत्त होकर यदि एक ओर 'सरल सुभाव नमन कुब्लिई। 
जया लाभ सन्तोष सदाई ॥”? ( ४६३-२४ ) घारण करेगा तो दूसरी 
झोर “उमा जे राम चरन रत, विगत काम मद क्रोध | मिज प्रभु मय 
श्र 
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देखदहिं जगत केहि सन करहिं विरोध। ( ४९७-१४, !१ ) के तत्व को 
समझता छुआ मानवेतर जीवों को भी अपने स्वार्थ के लिये उत्पीड़ित 
न करना चाहेगा और सादगीवाले जीवन के साथ त्यागपूर्ण मार्ग में ्रभि- 
रुचि रखेगा | यह्दी हिन्दूधम का परम महत्वपूर्य सिद्धान्त है। 

वास्तविक मानवधर्म के साथ हो साथ भारतीय वातावरण के 
अनुसार जो बहुत सा व्यावहारिक धर्म इस सनातन हिन्दू धर्म में 
समाविष्ट हो गया है उसमें परिस्थित के अनुसार परिवर्तन आवश्यक रहा 
करता है | ठुलसामत की खूदी यह है कि उसमें व्यावह्वारिक धर्मों के 
ऐसे परिवतनों को ओर पर्याप्त प्रेरणा रहते हुए भी खण्डन मणडन का 
बवण्डर नहीं ठठाया गया है | व्यावहारिक धर्म में प्रधान समझे जाने 
वाले “रोटी और वेटो” ( मोज और विवाह श्रथवा आहार और विह्दार ) 
के प्रश्नों का मूल है जातिमेद की प्रथा | गोस्वामी जी को श्रभीष्ठ था कि 
समी जीव “राममय” सममके जाकर समाज-पुरुष के आवश्यक और 
उपयोगी अंग माने जायें | उनमें जातिगत वैत्रम्य अमिट न माना जाय | 
इस बात के लिये उन्होंने जहाँ एक ओर ब्राह्मणों की महिमा बताते 
हुए “अ्रव जनि करेद्दि विप्र अ्रभिमाना । जानेसु सन्त अनन्त समाना”” 
(४४९४-१८ ) कहा है, वहाँ दूसरी ओर शूद्रों को-- 


स्वपच सबर खस जमन जड़ पॉवर कोल किरात । 
राम कहत पाधन परम होत भुवन विख्यात ॥ 
२४९२-१८, १६ 
कोटि विप्रवध ल्ञागइ जाहू । आये सरन तब नहिं ताहू ॥३६३-१० 
कष्ट रघ॒पति सुनु सामिनि बाता । मानउें एक सगति कर नाता ॥ 
३२०-६ 


आदि बातें कह कर यह वता दिया है कि वे हरिजन यद्धि आस्तिक 
तो ब्राक्षण के अपमान की कोन कहे, आाक्षण के वध के पाप से भी 
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मुक्त हो सकते हैं और ब्राह्मणों के वरावर ही सम्मान्य माने जा सकते 
हैं। इस कथन में प्रत्यक्षतः जातिमेद की वतमान प्रथा के विरुद्ध कोई 
तीखी उक्ति नहीं है तथापि यदि विचार किया जाय तो यह स्पष्ट हो 
जाता है कि गोस्वामी जी के मतानुसार जन्मना चाहे वर्णवैषम्य, कुल- 
वैषम्य जातिवैषम्य आदि आदि हो भी जाय परन्तु कमेंणा हर कोई व्यक्ति 
उच्चातिउच्च वर्ण कुल अथवा जातिवाले व्यक्तियों की वरावरी पा 
सकता हे । व्यावहारिक घमम की दूसरी प्रधान देन है सनातन हिन्दू घ्मे 
का वाह्माचार । प्रत्येक महान्‌ धमम में तत्वज्ञान आस्तिकता और वाह्या- 
चार के स्पष्ट दर्शन हो सकते हैं। तत्वज्ञान तो सभी धर्मों में प्रायः 
एक सा हे। आस्तिकता भी प्रायः एक सी ही है यदि अन्तर है त्तो 
केवल नाम रूप आदि की कब्पनाओं में | बाह्माचार अवश्य अपने 
अपने देश की परिस्थिति के अनुसार अलग अलग है |& किसी को 
मन्दिर पसन्द है किसी को ससजिद और किसी को गिरजा | कोई अज़ान 
देना पसन्द करता है कोई शख बजाना और कोई घण्टे की गूंज उलन्न 
करना | गोस्वामी तुलसीदास जी के समय सनातन हिन्दू धर्म के 
बाह्याचारों पर चारों ओर से विषम आघात हो रहे थे | ऐसी परिस्थिति 
में उन्होंने युगधम की चर्चा कर के बाह्याचारों को जिस खूबी से अन्य 
युगों के घ्म बताकर इस युग के लिये सदाचारमूलक नामस्मरण की प्रधा- 
नता रख दी है वह देखने और अनुभव करने की वस्तु है | उनके इस 
कथन में न तो खण्डन मण्डन और विरोध के मंभट ही उठने पाये ओर 
न धमांन्धता का हो अयवा गतानुगतिकता का ही कोई सवाल रह गया | 
वेदानुकूल शब्दों और भावों के द्वारा हों मानवधर्म की चर्चा 
जा 
#डावटर भगवान्‌ दास सहोद्य ने अपने “दी युनिटी इन एशियेटिक 
थाट? नामक निबन्ध में विभिन्न धर्मो' के इन वाह्याचारों में भो बहुत 
साम्म दिखाया है । 
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करके तथा रामावतार पर पूर्ण निष्ठा प्रकट कराते हुए गोस्वामी जी 
ने सनातन हिन्दू धर्म के भारतीय संस्कृति वाले अंश की भी पर्यात रक्षा 
को है| इस विषय पर इम विस्तार के साथ लिख आये हैं। इसलिये 
यहाँ संकेतमात्र पर्यात है। 

तुलसी मत न केवल मानवधम और भारतीय सस्क्ृति की श्रेष्ठ बातों 
को ही समेटे हुए है वरन्‌ वह गीता से लेकर गाधीवाद तक समग्र घमे- 
प्रवर्तकों के सत्सिद्धान्तों को भी अपनी गोद मे खिला रहा है। गीता का 
अनासक्तियोग, बौद्धों और जैनों का अहिंसावाद, वैष्णवों और शैबों 
का अनुराग-वैराग्य, शाक्तों का जप, शंकराचार्य का श्रद्वेतवाद, रामानुज 
की भक्तिभावना, निम्बाक का द्वैताद्वतसाव, मध्व की रामोपासना, 
वह्लभ का बालरूप आराध्य, चैतन्य का प्रेम, योरख आदि योगियों 
का संयम, कबीर आदि सन्तों का नाममाह्दत्म्य, रामकझृष्ण परमहस 
का समन्वयवाद, ब्रक्षसमाज की अह्मकृपा, आयंसमाज का आयंसंगठन 
और गाधोबाद की सत्यश्रहिंसामूलक आस्तिकतापूर्ण लोकसेवा श्रादि 
आदि सभी कुछ तो उसमें है ही साथ ही मुसलमानों का मानवबन्धुत्त 
और इसाइयों का श्रद्धा तथा कारुण्य से पूर्ण सदाचार भी उसमें क्रीड़ा 
कर रहे हैं। ह 

इन्हीं सब कारणों से तुलसोमत सनातन हिन्दू घमे का विशुद्ध रूप 
बन कर सम्प्रदाय वाक्ों के लिये सम्मान्य हो रहा है । 


(३ ) वह नकद भर्म है | 


स्वामी रामतीर्थ ने अपने एक व्याख्यान में नकद घमे और उधार 
धर्म की सुन्दर वियेचना की है| जिस घ्म का प्रत्यक्ष फल हमें इसी 
जन्म में न मिल्ले वह उधार धर्म है | अज्ञात स्वग के सुखों की भाशा 
में इस लोक के कर्तव्यों को मुल्ा बैठना बुद्धिमानी नहीं। वह उधार 
धर्म की बात है | गोस्वामी जी ने इसीलिये स्वर्ग के लालच को कभी 
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प्राघान्य नहीं दिया । उनका धरम एकदम नकद धर्म हे क्‍योंकि वह न 
केवल सदाचारमूलक हे वरन्‌ उसमें साधुमत ओर लोकमत का सुन्दर 
सम्मेलन भी है | उसका प्रचार ही लोकहित की दृष्टि से किया गया है। 
आचाय पं० रामचन्द्र जी शुक्ल ने ठीक ही कहा है कि “गोस्वामी 
जी की श्रुतिसम्मत हरिभक्ति वही है जिसका लक्षय शील है” | और 
“शौील हृदय को वह स्थायी स्थिति है जो सदाचार को प्रेरणा आप 
से आप करती है? | ( ठुलसी अन्थावली तृतीय भाग पृष्ठ १३८ ) 

लोकह्वित के लिये गोस्वामीजी का तरीका भी साम्यवादियों श्रथवा 
क्रान्तिकारियों का सा नहीं है | यद्यपि वे नास्तिक को भी अपने मत में 
पर्यात् आश्रय दे देते हैं | तथापि उनकी लोकसेवा आपस्तिकता से भिन्न 
नहीं | वे केवल हृदय की प्रेरणा से हो लोकसेवा की ओर नहीं मुक 
रहे हैं वरन्‌ उसमें बुद्धि की प्रेरणा का भी पर्याप्त योग दे रहे हैं । वे 
लोकसेवा को विभ्ुसेवा का स्वप्रधान अंग बताते हुए भी उस विभु 
के नाते अपने विरोधी व्यक्तियों अ्रथवा सिद्धान्तों का भी उसी सौम्यभाव 
से स्वागत करने को तेयार हैं । 

अपने आचार में परिस्थिति के अनुकूल किस प्रकार परिवर्तन कर 
लेना चाहिये, इधर उधर के लोकों की बाते छोड़कर अपने ही पास 
'चराचर? रूप से किस प्रकार भगवान्‌ को देख लेना चाहिये, भक्ति के 
आनन्द के ही लिये किस प्रकार “सब तज इरिमज” वाला सिद्धान्त 
अहण करना चाहिये, लोकमत की चरिताथंता और पारस्परिक संगठन 
के लिये किस प्रकार सत्सक्ष सरीखे सुन्दर उपायों का अवलम्ब लेना 
चाहिये, तथा संसारसेवा को ही विभुसेवा का प्रधान रूप मानकर किस 
प्रकार व्यवद्दार और परमाथ को एक कर लेता चाहिए आदि आदि 
बातों की चर्चा करके गोस्वामी जी ने अपने मत को स्पष्ट ही नक़ृद्र 


धमम बना दिया है। 
तुलसी मत को उत्तमता पर इतना ही लिखकर अब हम उसकी 
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उक्ति के उत्तम ढग पर कुछ प्रकाश डाल देना चाहते हैं। गोस्वामी 
जी के कथन का ठंग इतना महत्वपूर्ण है कि यह कहना कठिन हो 
जाता है कि उनकी ऐसी असामान्य लोकप्रियता का कारण उनका 
ठुलसीमत है अथवा उनका काव्य कौशल । बड़थ्वाल महोदय कहते 
हैं कि “मनःप्रवृति के ज्षेत्र में जो उपासना है, अभिव्यजना के क्षेत्र में 
वही साहित्य हो जाता है” । ( देखिये कल्याण भाग ९ संख्या ४ पृष्ठ 
८३६ )। इस सिद्धान्त के अनुसार गोस्वामी जी कौ परम भावुकता ने 
दोनों क्षेत्रों में कमाल किया है । उसने--उन्‍्हें न केवल परम भक्त 
ही बनाया वरन्‌ परम कवि भी बना छोड़ा और इन दोनों के सुन्दर 
सामाझस्य ने ही ठुल्सीमत के ऐसे अपूर्व लोकरझ्षक रूप की सृष्टि की 
है। गोस्वामी जो की कला पर बहुतों ने बहुत कुछ लिखा है और 
अब भी उस पर बहुत कुछ लिखा जा सकता है | हमारे निबन्ध का 
विषय दूसरा है इसलिये हम तो उस कला के करतिपय प्रधान अड्डों का 
परिचय मात्र ही दे सकेंगे और वह भी तुलसीमत को विशेषता का 
दिग्दशन कराने के नाते | 

क्रिनाइन में रोगनाशक शक्ति है अवश्य परन्तु वह तब तके 
सुआह्य नहीं होती जब तक उस पर शक्कर की लपेट न लगाई जाय | 
इसी प्रकार सनातन हिन्दूघमे का सारभूत सिद्धान्त गोस्वामी जी की 
कला की लपेट पाकर ही इतना सुम्राह्म हो उठा है | गांधी जी ठीक ही 
कहते हैं कि “भारत को सम्यता की रक्षा करने में तुलसीदास जी ने 
बहुत अधिक भांग लिया है | तुलसीदास के चेतनमय रामचरितमानत 
के अभाव में किसानों का जीवन जड़वत्‌ और शुष्क बन जाता । पता 
नहीं कैसे क्या हुआ, परन्तु यह तो निर्विवाद है कि तुलसीदास नी की 
भाषा में जो प्राणपद शक्ति है वह दूसरों की भाषा में नहीं पाई 
जाती ।” ( धमतत्व-पृष्ठ ७४ ) 

गोस्वामी जी की उक्ति को उत्तमता को इम दो भागों में विभक्त 
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करते हैं | पहिला माग है काव्य और दूसरा हे इतिहात अथवा कथा। 
काव्य के कारण लोकोत्तर आनन्द मिलता है जिससे वर्यं विषयरोचक 
हो उठता है और कथा की लपेट के कारण तत्ववोध सुग्राह्म हो जाता 
है। कबीर की पद्धति में दत्व के साथ काब्य की ( विशेषकर छायावाद 
के से काव्य की ) प्रधानता थी, यूर की पद्धति में काव्य के साथ 
इतिहास ( कथानक ) की। चन्द आदि कवियों की वीरगाथा-पद्धति 
में आध्यात्मिकता का पता तक न था | जायसी की दूफी सम्प्रदाय वाली 
पद्धति में सब कुछ होते हुए भी वेदानुकूलता न थौ। गोस्वामी जी ने 
इन सब पद्धतियों के सुन्दर तत्वों को समेट कर अपनी कला के लिये न 
केवल भारतीय इतिहास का सर्वोत्तम कथानक ही चुना वरन्‌ उसकी 
लपेट के साथ ही साथ काव्य के कामनीय अज्ञों की अपूब माधुरी से 
अज्वविज्ञ समी को मुग्ध भी कर दिया परन्तु साथ ही अपने प्रकृत बरण्ये 
विषय--आध्यात्मिक तत्व--की प्रधानता को कहीं मी शिथिल नहीं 
होने दिया | 

गोस्वामी जी का शब्दकोष इत्तना विशाल है जितना हिन्दी के 
किसी भी अन्य कवि का न होगा । उन्होंने हज़ारों संस्कृत प्राकृत तथा 
विभिन्न भाषाओं के शब्दों का बड़े अधिकार के साथ प्रयोग किया है | 
जिस कवि का शब्दकोष जिनता विस्तृत होगा वह उतने ही सौष्ठव के 
साथ अपनेभावों को प्रकट कर सकेगा । किसी अधिकारी कवि द्वास 
प्रयुक्त शब्दों की गिनती करना और उनके शअ्र्थों को निर्धारित करके 
कबि के मनोगत भावों का पता क़गाना भी बड़ा उपयोगी अनुरुंधान- 
कार है। अंग्रेजी में शेक्सपियर और मिल्ठन के शब्दों पर कई सज्जनों 
ने इस प्रकार का परिश्रम किया है | वह दिन दूर नहीं है जब हिन्दी 
में भी इस प्रकार के प्रयत्ष प्रारंस होंगे। इसने कई रामायणी सज्जन 
देखे हैं जो ज्ञास ज्वास शब्दों के सम्बन्ध में यह बता सकते हैं कि दे 
रामचरितमानरु में कितनी बार किन किन अ्थों में प्रयुक्त हुए हैं। 
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गोस्वामी जी का शब्दभाण्डार विशाल होने के साथ ही साथ इतना 
गंभीर भी है कि कई टीकाकार कई शब्दों का अर्थ करने में चक्कर 
खा गये हैं | गोस्वामी जी की शब्दावली को लेकर जितना विचार 
कीजिये उतना ही नया मसाला मिलता चला जाता है। 

गोस्वामी जी का शब्दस्थापन भी सार्के का बन पड़ा है। कहाँ 
किस प्रकार के शब्द का प्रयोग होना चाहिये इस कला में गोस्वामी जी 
परम पट हैं। उपयुक्त पात्र के लिये उपयुक्त भाषा मानों आप ही श्राप 
उनके हृदय से उमड़ पड़ती है। कठिन और सरल शब्दों का कुछ 
ऐसा अपू् सुयोग उनकी प्रायः प्रत्येक पक्ति में पाया जाता है कि 
अ्पढ़ गंवार से लेकर परम ज्ञानी तक सभी उसमें अपना मनोरञ्ञन पा 
जाते हैं | श्री बावराम युक्तिविशारद जी ने “सबकर मत खगनायक 
एड्टा” के १६७४१८६ अ्रथ बताए हैं जो “तुलसीसूक्तिसुधाकरभाष्य 
नाम से अलग ग्रथाकार प्रकाशित हुए हैं। इस प्रकार लगभग सन्रह 
लाख श्र्थों को प्रकट करनेवाला यद्यपि विशेषतः बाबुराम जी का 
अपूव मस्तिष्क ही है तथापि इस सम्बन्ध में गोरवामी जी का शब्दस्थापन 
भी कुछु कम महत्व नहीं रखता क्योंकि इस पंक्ति मे यदि शब्दों का 
वैसा सम्बन्धस्थापन न हुआ होता तो बाबुराम जी का भस्तिष्क भी 
इतने अ्रर्थों की उद्धावना करने में कदाचित्‌ ही सक्षम दो सकता। 
गोस्वामी जी का एक दोहा है-- ' 

रामायुध अंकित गृह सोभा बरनि न जाई । 

नव तल्लसी के वृन्द तहेँ देखि हर कपिराई ॥ ३२७४-२१; २२ 
इस दोहे में “नव” शब्द पर विचार कीजिये। यह अकेला, एक शब्द 
उस गृह के स्वामी के भूत भविष्य बतमान सुकृतरहस्य को खोले दे 
रहा है। “नव” का अर्थ “मुका हुआ? होता है। अतएव भुके हुए 
तुलसी के बन्द बताते हैं कि ग्रही ने मृतकल भे बहुत सुक्ृत किया था 
जिसके कारण वर ( फल ) ग्रदानाथ तुलसी कुक पड़ी है| “नव” का 
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ग्रथ “नो” भी होता है। अतएव तुलसी के ९ बन्द यह बताते हैं कि 
गृही इस लोक से अन्तिम प्रयाण के समय देह के नवों द्वारों के लिये 
पहिले ही से ठुलसी की व्यवस्था किये ले रहा है। “नव” का तौसरा 
अर्थ “नया” भी होता है। अतएव इस अथ में नूतन ठुलसीदृन्द यह 
बताते हैं कि ग्ही का वतंमान भाव भी सुकृतपूर्ण हे ( क्योंकि उसने 
हाल ही में ये वृक्ष लगाये हैं) और इस प्रकार का निकाल सुकृति जीव 
इस गृह में निवास कर रहा है। ऐसे अनेकों उदाहरण उनके शब्द- 
स्थापन के सम्बन्ध में दिये जा सकते हैं। यह उुप्रसिद्ध है दी कि गोस्वामी 
जी के मानस की प्रायः प्रत्येक पंक्ति में “सीताराम” रूपी अक्षर चतुष्ट्य 
का कोई न कोई अक्षर अवश्य विद्यमान्‌ होगा | यह भी गोल्वामी जी 
के शब्दस्थापन का चमत्कार है क्योंकि ऐसी खूबी रहते हुए मी कहीं 
भी न तो शब्दों की खींचतान है और न कोई भरती का शब्द ही रखा 
गया है। 
शब्दस्थापन अथवा पदयोजना की ही भाँति गोस्वामी जी वाक्य- 
सवना का हाल है | कई वाक्य इस खूबी के साथ कहे गये हैं कि वे 
सुनते ही याद हो जाते और लोकोक्तियों का काम देने लगते हैं | बहुतों 
में इतना अपूर्व रचनाकौशल है कि देखते ही बनता है। भगवान्‌ राम 
परशुराम जी से कहते हैं:-- 
विप्र बंस के असि अभ्ुताई । अभय होइ जो तुम्हहिं डराई ॥ 
१३२०-१७ 
इस वाक्य के मृहु और गूढ़ वचन सुनकर हीं परशुघर-मति के पथ्स 
खुल गये थे ।& इसलिये यदि इसके म्दु ( माधुवभावयुक्त ) और यूढ़ 
( ऐश्वरयंभावयुक्त ) अर्थों पर विचार किया जाय तो विदित होगा कि 


&सुनि रूदु गूठ बचन रघुपति के । उघरे पटल प्रशुघर स्ति के ॥ 
१३५१-०८ 
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इसी एक सीधे सादे वाक्य के चार चार सुन्दर अथथ निकल रहे हैं 'जो 
इस प्रकार हैं;-- 
(१) (राम के क्षत्रिय शरीर को ग्रधांनता देनेवाला मुहुभाव )-- 

“विप्रवंश की ऐसी महत्ता है कि जो क्षत्रिय आप लोगों को ( बआक्षण 
लोगों को ) डरकर चलता है वही वास्तव में अभय होता है ।” 

(२) (परशुराम के आह्यण शरीर को प्रघानता देनेवाला 
सदुभाव )-- 

“विप्रवश की इसीलिए इतनी प्रभुता है कि वह आपको ( वैष्णव 
अश को ) डरता हुआ ( आस्तिक्यमावयुक्त होता हुआ ) इस ससार 
में अभय रहता है |”? 

(३) ( शाम के ब्क्षत्व की दृष्टि के गूढ़भाव )-- 

“यह विप्रवश ही की ऐसी प्रभुता है जिसके कारण अ्रभय ब्रह्म 
( जो श्रभय है वह भी ) आप से डर रहा है--अक्षरयता की मर्यादा के 
सस्थापन के लिए ही मैं अभय ब्रह्म होकर भो आपका भुलाहिजा करता 
चला जा रहा हूँ ।” 

(४) ( परशराम के विध्णुत्त की दृष्टि से गृढ़ भाव )-- 

७विप्रवंश स्वीकार करके आप ऐसी प्रभुता दिखा रहे हैं ? ( आपको 
तो शान्ति ही दिखानी चाहिये। आपको समझ रखना चाहिए कि ) जो 
प्रत्यक्ष में आपसे डर रहा है वह वास्तव मे अभय है! 

प्रथम दो अ्र्थों में भगवान्‌ ने परशुराम को मान देकर अपना 
मादव प्रकट किया और शेष दो अ्र्थों मे उन्हें नसौहत देकर अपना 
गूढ़त्व ( दिव्यभाव ) प्रकट किया है । 

ऐसे ऐसे वाक्यों के इसी प्रकार अनेकानेक अथ निकल सकते हैं 
जो शब्दों को तोड़े मरोड्धे बिना--उनका विच्छेद किये बिना झ्यवा 
उनका अग्रचलित अर्थ ढृढ़े बिना द्वी--स्पष्ड हो जाते हैं। 
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वाक्यरचना के समान गोस्वामी जी का प्रवन्धसौष्ठच भी कमाल का 
है | किस प्रसक्ष को कहाँ किस प्रकार सामने लाना चाहिये यह गोस्वामी 
जी को खूब अच्छी तरह मालूम था। कथा को कहाँ किस प्रकार बढ़ाना 
ओर किस प्रकार घटाना, कहां वर्णुनात्मक क्रम रखना और कहाँ नई 
नई घटनाएं जोड़ देना यह सब विषय उन्हें हस्तामलकवत्‌ था | ऐसे 
प्रत्येक प्रसक्ष में उनका न केवल मनोविज्ञानसम्बन्धी परम पाडिण्त 
प्रदर्शित हो रहा है वरन्‌ उनका अ्रद्वितीय कलाकारत्व भौ स्पष्ट हो 
रहा है | कई स्थलों में तो पूरे प्रसक्षः के प्रसद्ध चमत्कारिक अ्र्थों से 
भरपूर जान पड़ते हैं। वाठिका-प्रसज्ञ ही का हाल देखिये | हमने एक 
बार सुना कि “चातक कोकिल कौर चकोरा” वाली पक्ति मे पक्षियों के 
बहाने भक्तों की चर्चा की गई है | & इसलिए ध्यानपू्वक हमने फुल- 
वारी-लीला का पूरा प्रकरण देखा और यह पाया कि अ्रथ से इति तक 
उसमें आध्यात्मिक अथ भी भरा पड़ा है। मानसरूपक मे गोस्वामी जी ने 
लिखा है “सन्त सभा चहुँ दिति अंबराई । सद्घभा रितु बसन्त सम गाई [? 
( २३-१८ ) वाटिका प्रसद्ध में भी वे बाग के साथ बसन्‍्त का योग करके 
कहते हैं “भूप बाग वर देखेठ जाई | जहँ बसन्त रितु रही लोभाई ॥”? 
(१०६-२३ ) साथ ही इस बाग के लिए वे “आराम” शब्द का प्रयोग 
करते हैं। जिसका संस्कृत के अनुसार अ्रर्थ हो सकता है “आसमन्तत्‌ राम; 
यस्मिन्‌” अ्र्थात्‌ जो रामप्रेम मे ग्ोतग्रोत हे वह | तब प्रत्यक्ष ही वह “वाग- 
वर श्रेष्ठ सन्तसमाज हुआ | जनक ( पितामह ब्रह्म ) की अ्योनिजा कन्या 


# बैजनाथ जी पाँच पक्षियों का भाव यह लिखते हैं कि “अर्थी, 
जिज्ञासु, ज्ञानी, आत॑, और प्रेमी ये पांचों भक्त पही का रूप घर आा 
बैंठे हैं और अपने अपने भावों को अकट कर रहे है ।? सानसपीयूष बाल- 
कायह पृष्ठ ३७११ 

| परम रमय आरास यह जो रामहि सुख देत ॥ १०७-४ 
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है जीवात्मा | यदि वह परमात्मा का साक्षात्कार करना चाहे तो उसे 
सत्सड़ करना चाहिये | यद्यपि उसका अ्रन्तिम आ्राराध्य है निगुण अक्ष 
तथापि सत्सड्भ में उसे निगुण ओर सगुण ( श्याम राम और भौर 
लक्ष्मण ) दोनों का साक्षात्कार होता है | जिस सन्तसमाज में सीतारूपी 
परम अधिकारियी जीवात्मा पहुँची थी वह परम उन्नत समाज होनी दी 
चाहिये | उसने भगवान्‌ के उभय रूपों की कृपा पहिले दी से प्राप्त कर 
ली थी | ऐसा हुये बिना वह जीवात्मा-परमात्मा का इतना मधुर मेल 
करा ही कैसे सकती थी | वह परम उन्नत उन्‍्तसमाज जगतृकस्याण की 
सरक्षक ( भू-प ) थी | उसके सनी पुरुष सभी पड़्गुणोपेत थे। उसके 
प्रत्येक व्यक्ति शोभन सुमन फल और पढ्लव ( मन वाणी और कर्म ) 
युक्त होकर भी नम्न ( नव ) थे | अपनी देवी सम्पति के आधिक्य से 
वे देवताओं को भी रुखा (चुद्र ) बना रहे थे। उसमें न केवल 
उध्यंगामी ( विहय ) साधक भक्त लोग ( आतं जिज्ञासु श्र्थार्यी और 
ज्ञानी लोग ) ही चेशशील हो रहे थे वरन्‌ सिद्ध भक्त ( परमात्मा ने 
भोरः मेरा-कहकर जिनका पक्ष घारण कर लिया है वे ) भी मस्ती 
में थिरक से रहें थे । इस सन्तसभा के मध्य में तो रामचरितचर्चा का 
मनोज्ञ सरोवर था ही | उस सरोवर तक पहुँचने के साधन (तोपान ) 
भी महत्वपूर्ण और महामूल्यवान थे। उस सरोवर भें भक्ति ( पिमल 
सलिल ) वैराग्य ( सरठिज ) ज्ञान (खग ) और योग (शूंग) के 
तत्वों का मी समावेश निश्चित ही था अथवा यों कहिये कि उतयुग 
( विम्॒ल्त सलिल ) च्रेता ( सर तिज बहुरगा ) द्वापर ( जलखग--जिनका 
रंग श्यामलता की ओर विशेष भ्रुका रहता है) ओर कलि ( काले 
भंग) की समग्र विभूतियों का ऐश्वर्य स्पष्ट ही था। ऐसे रामचरित- 
चर्चायुक्त सन्‍्तसमाज ( बाग तड़ाग ) को देखकर परमात्मा परम प्रसक् 
हुआ करते दई | और वे स्वत: वहाँ प्रकट होकर अपने कृपा कक्ष 
निरीक्षण से उमूचे समाज को तृप्त कर देते ईं। इसी प्रकार का परम 
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रोचक आध्यात्मिक अथ पूरे के पूरे प्रकरण में भरापड़ा है। & आचार्य 
शुक्लजी ने यथाथ ही कह है कि “जी न चाहने पर भी विवश होकर 
यह कहना पड़ता है कि गोस्वामी जी को छोड़ हिन्दी के और किसी 
कवि में वह प्रवन्ध-पढुता नहीं जो सहाकाव्य की रचना के लिये 
आवश्यक है |” ( तुलसी ग्रंथावली तृतोय खंड २२४ पृष्ठ | ) 

जिस प्रकार संस्कृत भाषा की रचना में-- गोस्वामी जी ने पूरी स्वच्छ- 


& हमने निम्नलिखित पंक्तियों के रहस्य की ही कुछ बानगी ऊपर 
दी हैः-- 
भूप बाग बर देखेड जाई। नहँ बसन्‍्त रितु रही क्ोभाई॥ 
लागे विटप मनोहर नाना। बरन बरन बर बेलि बिताता॥ 
नव पल्चव फल सुमन सुद्दाये | निञ्र संपत्ति सुर रूख लजाये ॥ 
चातक कोकित्त कौर चकोरा | #ऋूजत विहग नटत कत्ष मोरा॥ 
मध्य भाग सर सोह सुद्दावा। सनि सोपान विचित्र बनावा ॥ 
विमलसलिल सरसिज बहुरंगा । जज खग कूजत गुंजत भू या ॥! 
बागु तड़ागु विलोकि प्रभ्भु हरपे बच्घु समेत । 
परम रम्य आराम यह जो रासहिं सुख देत । १०३६-२३ से २५ 
१०७-१ से ४ 
द्वितीय पंक्ति में “ब” अक्तर छुः बार आया है जो बिटप और बेलि 
( नारी और नर ) खड्गुणोपेत बताकर कद रही है कि उस सन्तसमाज 
के सती पुरुष सभी ( $ ) सुसमय ( २ ) शुचि ( ३ ) सन्त (४ ) घर्मे- 
शीक्ष ( £ ) ज्ञानी और (६ ) गुणवन्त थे । देखियेः-- 
पुर नर नारी सुभय सुचि सन्‍्ता | धरम शील ग्यानी गुणवन्ता ॥ 
१७९ैनघ 
यह पक्ति सी उसी जनकपुर के र्ली-पुरषों के लिये कही गई है जहाँ 
का यह 'वागवरः है | 
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न्दता से काम लिया है उसी प्रकार देशी भाषा की रचना में भी उन्होंने 
स्वच्छुन्द्ता ही दिखाई है | उनकी रचना में कहीं सन्त के साथ पन्‍्य 
की ठुक भिड़ी हुई है कहीं सीता के साथ चिन्ता मिली दिखाई देती 
है | कहीं यतिभंग का दृश्य है तो कहीं मात्रा की कमी श्रपना अस्तित्व 
प्रकट कर रही है | परन्तु कवि की ऐसी स्वच्छुन्दता रहते हुए भी 
मानस की देशी भाषा बड़े ही परिमाजित रूप में एकदम व्याकरण सम्मत 
होकर निकली है| “प्रश्न? परीखे शब्द का स्लीलिंग में व्यवहार 
करना ऐसी वात है जिसे हम उनकी भाषा का डिठोना मान सकते हैं। 
“मे वचन जब सीता बोला” सहश वाक्यों में व्याकरण की कोई 
श्रशुद्धि है ही नहीं। “भाषा” पर जैसा अधिकार गोस्वामी जी का था 
वैसा और किसी हिन्दी कवि का नहीं |... 'श्रवधी! और '्ज? 
काव्यभाषा की दोनों शाखाओं पर उनका समान और पूर्ण अ्रधिकार 
था | फिर भी उन्होंने मानस के लिये श्रवधी भाषा को उपयुक्त 
समझा है। अवधी एक तो गोस्वामी जी की निज की भाषा थी दूसरे 
बह उस स्थान की भाषा थी जहाँ रामचन्द्रजी ने जन्म धारण करके 
अपनी लीलाएं की थीं | इसलिये गोस्वामीजी ने उसी भाषा को अपने 
भावों का माध्यम बनाया | राम की नगरी श्रयोध्या के सम्बन्ध से 
उस भाषा की ओर प्रत्येक राममक्त कौ रुचि होना स्वाभाविक है। 
इसलिये ब्रजभाषा को छोड़ गोस्वामी जो ने इसे ही ग्रहण किया । वे 
अपने वरण्य सिद्धान्तों को विलास की प्रत्येक सामग्री से अलग रखना 
चाहते थे | इसलिये सूर और केशव की भाषा उन्होंने स्वीकृत नहीं 
की | जायसी ने अ्वधी में पहिल्ले से प्रबन्धकाव्य रच दिया था| वेद 
शैली उन्हें पसन्द आई इसलिये उन्होंने भी वही शेली स्वीकार करली | 

न जाने कितने प्रान्तों के कितने शब्द गोस्वामी जी ने अपने ग्रल्थ 





# झाचाय शुक्ल जी--तुलसी अन्थावत्री ठत्तीय भाग पृष्ठ रे 
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में रखे हैं | हिन्दी भाषा की पाचनशक्ति का वढ़िया नमूना देखना हो 
तो * रामचरितमानस” देखा जावे | भाषा के प्रशाद ओज और माघुय 
गुण की सच्ची वानगी देखना हो तो रामचरितमानस देखा जावें। 
शब्दों की अभिधा लक्षणा और व्यज्ञना शक्तियों के चमत्कार देखना हो 
तो रामचरितमानस देखा जावे | मुहावरों का सफल प्रयोग, उनका 
मूल्य और उनकी द्वुदयहारिता देखना हों तो रामचरितमास देखा 
जावे | अथरूपी असंख्य दृत्यप्रकारों के लिये अक्षररूपी तालगति का 
का सच्चा अ्वल्मम्ब देखना हो तो रामचरितमानस देखा जावे | जहाँ 
जब जैसा साव निस तरह प्रकाशित करना है उसके अनुकूल शब्द वहीं 
मानों द्वाथ जोड़े खड़े हैं। उनकी भाषा में ऐसी अपूव शक्ति है कि 
इतवादोी विशिशद्तवादी आदि आदि सभी प्रकार के परस्पर विरुद्ध 
सिद्धान्तों वाज्षे सज्जन भी अपना अपना मनोडमिलापी अथ निकाल 
लेते हैं और गोस्वामी जी की ओर समान रूप से अनुरुक्त हो जाते हैं। 
यह उनकी भाषा ही का प्रभाव है कि उनकी पंक्तियों के नित्य नये 
श्र निलकते चले जा रहे हैं और फिर मी यह नहीं कहा जा सकता 
कि अब कोई नया टठीकाकार नई बात लेकर सामने न आवदेगा। 
आचाय॑ शुक्ल जी ठीक ही कहते हैं कि “सब से बड़ी विशेषता 
गोस्वामी जी की है माषा की सफ़ाई ओर वाक्यरचना की निर्दोशता 
जो हिन्दी के और किसी कवि में ऐसी नहीं पाई जाती |” ( तुलसी 
ग्रन्यावली भाग ३ प्रष्ठ २३६ )। 

गोस्वामी जी के भाव जिस उत्तमता से अभिव्यक्त हुए हैं उस पर 
तो जितना कहा जाय उतना ही थोड़ा है। थोड़े से शब्दों में बहुत से 
भाव भरकर रख देना उनके वाएं हाथ का खेल है | कहीं कहीं तो 
उनका एक एक छुन्द तो सौ प्रवन्धों के बरावर हो गया है | हमने 
(वानी गरीब आम नर नागर,... ? ( १८-११ से १४ ) वाले प्रतक्ष 
में तीन ही चार पंक्तियों के भीतर एक उज्जन को समूची राजनीति 
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समभाते हुए सुना था । एक दूसरे सज्जन ने “रामकाज करि फिरी मैं 
आवहुँ“****” वाले प्रसज्ञ की दो दी पक्तियों मे वक्तत्वकला के सब 
पहलू भलका दिये थे | गोस्वामी जी का एक सोरठा है-- 


तुर्ह परिपूरन कास जान सिरोसनि भाव प्रिय । 
जन-गुन-गाहक रास दोषदुत्नन कदरुनायतन | १९६०१७, १८ 
इस सोरठे में जो कुछ कहा गया है उसे समझा कर कहने के लिये एक 
लम्बी वक्तता मी पर्याप्त नहीं हे। पुन्नी-स्नेह, कतव्यनिष्ठा, सौता कौ 
गुणावली का कथन, सीता के प्रति राम का व्यवद्वार भविष्य में केसा हो 
इसका पूर्ण संकेत, इत्यादि बातें इस ढंग से कह दी गई हैं कि उनसे 
स्नेह तथा कर्तेब्य के अन्तदन्द्र का चित्र बहुत श्रच्छी तरह स्पष्ट हो जाता 
है। उनका एक दोहा है--- 
नील सरोरुह नौल सनि नील नीरघर स्वाम। 
लाजहि तनु सोभा निरखि कोटि कोटि सतत काम ॥ ७१-१३, १४ 
एक ही वस्तु के लिये तीन तीन उपमाये ! सामान्य लोग कह देंगे कि 
यह तो भरती की रचना हुई | परन्तु इन तीन उपसाश्रों में कितना 
रहस्य भरा हुआ दे यह विचार करने से ही विदित होता है। भगवान्‌ 
में साध्य और साधना की पूर्यता है यह बात प्रकट करने के लिए 
ही गोस्वामी जी ने, जान पड़ता है, इन तीन उपमाश्ं का प्रयोग किया 
है। साध्य में आधिमौतिक पूर्णता के लिये जल, ,स्थल और गगन के 
सुन्दरतम पदार्थ ( सरोर्इ, मणि और नीरधर ) चुन लिये गये, आधि 
देविक पुरंता के लिये त्रिदेवों के विशिष्ट चिल्लों का उल्लेख कर दिया 
गया ( कमलोद्धव ब्रह्मा के लिए सरोदह का विशिष्ट चिह्न कौस्तुभधारी 
विष्षु के लिए. मणि का विशिष्ट चिन्ह और गद्भाघर शकर के लिये 
नीरघर का संकेत बताया गया), और आध्यात्मिक, पूर्णता के लिये 
सरोरुूह से सत्‌ की ( क्योंकि ऐश्वर्य की आधारभूत लक्ष्मी ओर जगद्रचना 


तुलसीमत की विशेषता शेप 


के आधारभूत ब्रह्मा की उत्पत्ति उसी से है), मणि से चित्‌ की 
( क्योंकि उसका धर्म हे प्रकाश, दुल्लंभता, उपयोगिता आदि) और 
नोरधर से आनन्द को ( क्योंकि रसमय होने से वह आनन्दमय है ) 
भाँकी दिखाई गई। नील वर्ण आकश की सी अनन्तता और समुद्र 
की सी गर्ीरता का द्योतक है| जो वास्तव में अवण हे वह अपनी 
विशालता ओर अनन्तता के कारण नीला जान पड़ता है | इस प्रकार 
“नील सरोर्ह नील मनि नील नौरघर श्याम” मे साध्य की पूर्णंता 
प्रकट की गई है। अब साधन की पूर्णंता इस प्रकार हे कि सरोदह 
कर्ममार्ग का द्योतक है, क्‍योंकि विधि ( कर्मेचक्र ) का प्रवर्तन यहीं से 
माना जाता है, मरणिए ज्ञानमार्ग का द्योतक हैं (अपने प्रकाशघमे 
दारिद्रयनिवारणादि धर्म के कारण ) और नीरघर भक्तिमा्य का चयोतक 
हैं ( रससम्पत्ति के कारण )। नील वर्ण वह है जिसमे सब वर्णों 
का लय हो | इस लिए. नीलवण परमात्मा में ही सब साधनों को 
पूणता ओर परिसमाप्ति है यह विषय भी इसी एक पंक्ति से बता दिया 
गया है। 

गोस्वामी जी को भाजुकता के सम्बन्ध में आचाय पं० रामचन्द्र जी 
शुक्ल ने तुलसी ग्रथावल्री के तीसरे खण्ड को प्रस्तावना से बहुत सुन्दर 
बातें कहीं हैं | वे कहते हें कि “जो केवल दाम्पत्य रति ही में अपनी 
भावुकता प्रकट कर सके या वीरोत्साह ही का अच्छा चित्रण कर सके, 
वे पूर्ण भावुक नहीं कहे जा सकते | पूर्ण भावुक वे ही हैं जो जीवन 
की प्रत्येक स्थिति के म्मेस्पर्शो अंश का साक्षात्कार कर सके और उसे 
श्रोता या पाठक के सम्मुख अपनी शब्दशक्ति द्वारा प्रत्यक्ष कर सके। 
हिन्दी के कवियों में इस प्रकार की सर्वाज्पूर्ण भावुकता हमारे गोस्वामी 
जी में ही है जिसके प्रभाव से रामचरिसमानस उत्तरीय भारत की सारी 
जनता के गले का हार हो रहा है|” ( पृष्ठ १५२ ) आगे चलकर 
वे कहते हैं “यदि कहीं सौदय है तो प्रकुज्चता, शक्ति है तो प्रणति, 

श्् 
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शील है तो हर्ष पुलक, गुण तो आदर, पाप है तो घृणा, अत्याचार है 
तो क्रोष, अलौकिकता है तो विस्मय, पाखंड है तो कुढ़न, शोक है तो 
करुणा, आनन्दोत्सव है तो उल्लास, उपकार है तो कृतज्ञता, महत्व है तो 
दीनता तुलसीदास जी के हृय में विप्रतिबिंब भाव से विद्यमान है ।” 
गोस्वामी जी की ऐसी द्वी भावुकता से विभूषित रहने के कारण उनका 
मत इस प्रकार पत्येक हुदय में अपना घर कर रहा हैं। 

गोस्वामी जी रससिद्ध क्रवीश्वर थे । उनका सम्पूर्ण मानस एक ऐसे 
दिव्य रस से भरा हुआ है जिसके विषय में वे स्वयं कद्दते हैं कि “रामचरित 
जे सुनत अघाई रस विशेष जाना तिन्द् नाहीं” ।( ४६६-१६) | उनके 
वृहदूअय की प्रत्येक पक्ति में कुछ न कुछ रसचमत्कार विद्यमान हैं | 
सामान्यत; नीरस प्रतीत होने वाली पक्ति में भी कथाप्रसद्ध का वह 
प्रवाह मिलेगा जिसमे रसतरगे आप ही आप उछुल रही होंगी | फुल- 
वारी लीला मे उन्होंने श्र गारत का जैसा मयांदापूर्ण विशुद्ध और 
दृदयग्राह अवतार कराया है वैसा उसार के बहुत ही क्रम कवियों से 
वन पड़ा है। नारदमोह, शिवविवाह, वूर्पणखाप्रस्ताव आदि के प्रसड़ों 
में बहुत ही ऊँची कोटि का हास्यरस भरा हुआ है | रामवनगमन के प्रठंग 
में तो करुणारस मूर्तिमान द्वोकर वद्द निकला है । राम के मनुष्यत्व और 
ब्रक्षत्व॒ का स्थल्न स्थल पर एकत्र उल्लेख कर गोस्वामी जी ने अ्रदूभुतरस 
का सुन्दर निर्वाह किया है। वीर भयानक रौद्र और वौभत््स रखों के 
ऊँचे उदाइरणों का मज़ा चखना है तो उनका युद्धवर्णन देखिये । 
शान्तरस की अनुपम माधुरी से तो समूचा ग्रथ ही लबालव भरा है । 
काकमुशुंडि का आख्यान इस सम्बन्ध में विशेष रूप से देखने योग्य है। 
गोस्वामी जी ने कई स्पलों पर नवरसों का माधुर्य एक ही जगह समेट 
कर रख दिया है | विचार करने पर ऐसे स्थलों में अनोखा ही मन्ना 


आता है। यहाँ एक उदाहरण दे देना अनुचित न होगा | सुन्दर काएड 
में वे लिखते हैं।-- 
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कक कोटि विचित्र मनि कृत सुन्द्रायतना घना। 
चउहद्ट हट सुबह बोथी चारु पुरु बहु विधि बना॥ 
गज चाजि खच्चर निकर पदचर रथ बरूथन्हि को गनह । 
बहुरूप निसिचर जूथ अतिबल सेन बरनत नहिं बनइ॥ 
बन बाग उपवन बाटिका सर रूप वापी सोहहीं। 
नर नाग सुर गन्धर्व कन्या रूप सुवि मन सोहहीं॥ 
कहु माल देह ब्िसाल सेल समान अति बत् गर्जहों। 
नाना अखारेन्द भिरहि बहुबिघि एक एकल्ह त्जहीं ॥ 
करि जतन भट कोटिन्द विकट तन नगर चहुद्सि रच्छुहों | 
कहूँ महिस मानुष धेनु खर अज खल निसाचर भच्छुहीं ॥ 
एहि लागि तुलसीदास इन्ह की कथा कछु यक है कही । 
रघुवीर-सर-तोरथ सरीरन्हि त्यागि गति पहदह्टि सही ॥ 


शेप 


३४६-१ ६ से २७ 


( देखिये 


विचित्रता के कारण पहिली दो पंक्तियों मे अदृभुतरत और बहुरूपी 
ये “कोड मुख्वन विपुल मुख काहू” सरीखे वर्णुन ) राक्षणों 
के कारण दूसरी दो पक्तियो में हास्यरस विद्यमान है हीं | पाँचवीं पंक्ति 
में »गारस और छुठी में करुणारस है क्योंकि “नर नाग छुर गन्धव”? 
कन्यायें छीनकर ही लाई गई थीं। & सललों के कारण सातवीं पंक्ति में 


वीर रस है, तजना के कारण आठवीं में रौद्वसस है, विकटतन भर्टो के कारण 


नवीं पंक्ति मे भयानकरस ह ओर अनगल मक्षण के कारण दलों पंक्ति 
में वीमत्सरस ओतग्रोत है। रहा शान्तरस सो वह शेष दो पंक्तियों में 


जिस खूबी के साथ प्रकट किया गया है वह देखते हा बनता है। ऐसे 


& देव जच्छु गंधवे नर किन्नर नाग कुमारि। 
जीति वरीं निज बाहुबल बहु झुन्दर वर नारि ॥ 


छ६३-१२९,१६ 


३५६ तुलसी-दर्शान 


सफल कलाकार का सिद्धान्त यदि लोक में इस प्रकार प्रचार पावे और 
समाहत हो तो आश्चय ही क्‍या है। 


गोस्वामीजी के काव्य में अलड्भारविधान भी परम सनोरम बन पड़ा 
है। आचार्य प० रामचन्द्र शुक्ल ने तुलसी गन्यावली को प्रस्तावना में 
(१) भावों की उत्कर्ष व्यज्ञना में सहायक अलक्लारों (२) वस्तुओं 
के रूप का अनुभव तीत्र करने में सहायक अलड्डारों (३) शुण का 
अनुभव तौत करने में सहायक अलड्लारों और ( ४) क्रिया का अनुभव 
तीत्र करने में सहायक अलड्डारों की अ्रच्छी बानगी दिखाई है। मिभ- 
बन्धु महोदयों ने।-- 


जे पुर गांव बसहिं मगमाहों। तिन्हाहि नाग सुर नगर सिद्दाही ॥ 
केहि सुकृति केहि घरो बसाये । धन्य पुन्य सय परस सुदाये ॥ 
जहँ जहँ रामचरन चत्नि जाहीं। तिन्ह समान श्रमरावति नाहीं ॥ 
पुन्यपुंज मय निकट निवासी । तिन्हृहिं सराहह्धिं सुरपुर बासो ॥ 
२१४-३ से ८ 


इन पत्तियों के सन्बन्ध में लिखा है कि “उनमें जितना साहित्य का सार 
कूठ कूटकर भरा है उतना शायद उसार-सायर की किसी भाषा के, किती 
पद्म में, कहीं भी न पाया जायगा। जहाँ तक हम लोगों ने कविता देखी 
या सुनी है इन पक्तियों का सा स्वाद क्या अगरेज़ी, क्‍या फ़ारसी, क्या 
हिन्दी, क्‍या उदू , क्‍या संस्कृत, किसी भी भाषा सें कहीं नहीं पाया” । 
( हिन्दी नवरत्ष द्वितीय संस्करण प्रृष्ठ १२ )। इन्हों पक्तियों के काव्य- 
कौशल को अपने विनोद की भूमिका में स्पष्ट करते हुए वे (१) 
सम्बन्धातिशयोक्ति (२) ट्वितीय अर्थान्तरन्यास (३) सार (४) 
पदार्थाइत्त दीपक ( ५ ) काकु (६ ) उदात्त (७ ) बृत्यनुप्रास (८) 
बीप्सा (९ ) चतुर्थ प्रतीप ( १० ) अधिक अमेद रूपक ( ११ ) समुच्य 
( १२ ) विकस्वर और ( १३ ) अप्रस्तुत प्रशंसा--इस प्रकार के तेरह 
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अलक्लारों का उल्लेख करते हैं और कहते हैं कि “दो छुन्दों में साहित्य 
के दस गुणों में से श्लेष, माधुय॑ और ओज छोड़कर कर सभी वतंमान 
हैँ। इतने गुणों का एक स्थान पर मिलना प्रायः असंभव है” | 
( देखिये मिश्रबन्धुविनोद भाग १ भूमिका प्रृष्ठ ३७ )। जैसी सुन्दर 
और असरदार उपमाएं लिखने में गोस्वामीजी समर्थ हुए हैं वैसी 
उपमाएं अन्यान्य साहित्य के ग्रन्थों में भी दुलभ हैं। अपने सरसरि- 
रूपक में भी उन्होंने अपनी उपमाओझ्रों की विशेषता का विशेष रूप से 
उल्लेख किया है। # उनका उपमालछ्लार ही कहीं रूपक कहीं उप्म्रेक्षा 
कहीं दृष्टान्त होकर बैठा है । उनके लिखे हुए साड्रोपाड्ध रूपक एकदम 
बेजोड़ हैं। ऐसे रूपकों के दशन ग्रंथ मे अनेकानेक स्थलों पर होते हैं । 
बण्यविषय इन अलझ्झारों के सहारे एकदम खिल उठता है। सामने मानों 
चित्र खड़ा हो जाता है। एक बार हमने जयरामदास जी “दीन” को 
“जिमि दसनन्हि मह/ँ जीभ बिचारी”? ( ३४८-६ ) वाली उपमा का 
विश्लेषण करते हुए सुना था | विभीषण के सम्बन्ध में वह उपमा कितनी 
अच्छी बैठी है इसका रहस्य उन्होंने दस बारह प्रकार से इस खूबी के 
साथ समझाया था कि समग्र श्रोता आनन्दम॒ग्ध हो गये थे | एक मौलबी 
साहब को “गिरा अनयन नेयन बिनु वानी” (१०७-१७ ) वाली 
आलटड्ढारिक उक्ति इतनी अच्छी जँची कि वें लगभग घर्टे भर अपनी 
परिस्थिति भूलकर उसी आनन्द में भूमते रहे थे | मिश्र बन्चुओं ने ठीक 
ही कहा है कि “इनकी रचनाओं के प्रति पृष्ठ, प्रति पंक्ति, बल्कि प्रति 
शब्द में अद्वितीय चमत्कार देख पड़ता है” | ( हिन्दी नवरक्ष द्विंतीय 
संस्करण प्रष्ठ ११९-१२० ) | और, तारीफ यह कि अलड्डारों ही की 
कोन कहे सभी प्रकार के काव्यगरुण, जान पड़ता है, स्वाभाविक रूप से 


& राम सीय जस सलित्न सुधा सम । उपसा बीचि विल्ञास मनोरम ॥। 
२३०६ 
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उसकी रचना मे द्वाथ बॉँघे चले आ रहे हैं | गोस्वामी भी ने किसी भी 
अलड्लार अथवा किसी भी अन्य काव्यगुण अथवा उपयुक्त शब्द के लाने 
के लिये कमी कोई विशेष प्रयास किया हो ऐसा कही भी नहीं जान 
पड़ता । कई स्थलों पर तो अलड्जारादि काव्यगुण इस खूबी से बैठ गये 
हैँ कि जान पड़ता है कि स्वत्तः कलाकार को भी उनके अस्तित्व का पत्ता 
नहीं लगने पाया था | 


चरित्र-चित्रण मे भी गोस्वामी जी ने कमाल ही किया है।जो 
चरित्र बड़े बड़े सत्कवियों की कलम से भी धुंधले ही होकर निकले हैं वे 
गोस्‍्वामी जी की कलम का सयोग पाकर एकदस उज्वल होकर चमक 
उठे हैं| दसरथ जी ही की ओर देखिये। वाल्मोकि रामायण के दसरथ 
जी कहते हैं;-- 


अहं राधव केकेय्या वरदानेन मोदितः । 
अयोध्यायां त्वमेवाद्य भव राजा निगृुह्ममाम्‌ ॥ 
अयोध्याकायड स० ३४ श्लोक २६ 


अध्यात्म रामायण के दशरथ कहते हैं।--- 


सत्रीजितं भ्रान्त हृदयमुन्मार्ग प्रिवर्तिनस्‌ । 
निम्ृद्य मां गृहाणेद राज्य पाप॑ न तद्धवेत ॥ ६६ ॥ 
एवं चेद़नृत नेव मां सएृशेद्रघुनन्दन ॥ 
श्रयो० स० ३ श्लोक ६६ और ७० पूर्वार् 


रामचरितमानस के दशरथ जी कहते हैं;--- 


सुनि सनेहबस उठि नरनाहाँ। बैठारे रघुपति गहि बाहों ॥ 
सुनहु तात तुरद्द कहूँ सुनि कहहीं। राप्म चराचर नायकु अद्दहीं ॥ 
सुभ अर असुभ करम भअजुद्दारी | ईंसु देइ फल्चु हृदय बिचारी॥ 
करह जो करझु पाव फलू सोई। निगम नीति असि कह सद्च कोई ॥ 


तुलसीमत की विशेषता ३४९ 


और करह अपराध कोड, और पाव फलु भोगु। 
भ्रदि विचित्र सगवनन्‍्त गति, को जग जञानइ जोगु ॥ 

२०००४ से ८ 
मानसहसकार ते ठीक ही कहा है कि “ऊपर के दोनों दशरथों का 
सूक्ष्म निरीक्षण करने पर दिख पड़ेग़ कि उनका सत्यप्रेम पुत्रप्रेम के 
सामने बिलकुल ही लज्जित हो गया, अतएव उनकी घमंनिष्ठा घूत॑ता 
से कलंकित हो गई” ( पृष्ठ १५७ ) परन्तु “गोल्वामी जी के दशरथ जी 
में मनलज्जा, जनलज्जा, सत्यप्रियता, पिता पुत्र की मर्यादा, राम 
सम्बन्धी आदर और प्रेम, कैकेयी के चिढ़ जाने का भय आदि के भाव 
कैसे मनोहर और मार्मिक रीति से दिखलाये गये हैं |” ( पृष्ठ १५८ ) | 
कौशल्या जी की ओर देखिये। वाल्मीकीय रामायण की कौशल्या जी 
कहती हैं:-- 

यभैव राजा पृज्यस्ते गोरवेण तथा झहं। 

ता साहं नाजुजानामि न गन्तव्यमितोवनस्‌ ]] २६ | 

यदि त्वं यास्यसि चने त्यवत्वा मां शोकलालसाम््‌ 

अह प्राय मिदहासिष्ये न च शदु॑यामि जौवितुस्‌ ॥ २७॥ 

ततस्वं प्राप्स्यसे पुन्रः निरय॑ ज्ञोकविश्रतस्‌ । 

बह्महत्यासिवाधर्माव्‌ समुद्रः सरितांपतिः ॥ रप | 
अग्रोक्या० स० २९ 

अध्यात्मरामायण की कौशल्या जी कहती हैं:--- 

पितागुरुसंथा राम तवाहमधिका ततः । 

पिन्नाज्ञप्तो वन गन्तु वारयेहमह सुतम्‌॥ १२ ॥ 

यदि गच्छुसि मद्दवाक्यमुज्ल ध्य नृपवाक्यतः । 

तदाप्राणान्‌ प्रित्यज्य गच्छामि यससादनस्‌ ॥ १३ ॥ 

अयोध्या० स० ४ 


३६० ठुलसी-दशन 


रामचरितमानस की कौशल्या जी कहती हेँ।--- 


“वात जाई बलि कोन्हेहु नीका | पितु आयसु सब धरम क टीका ॥ 
राज देन कहि दोन्ह बन, सोहिं न सो दुख लेसु । 
तुर्ह बितु भरताहि भूपतिहि, प्रजहिं प्रचण्ढ कल्नेसु ॥ 
जों केवल्ष पितु आयसु ताता। तो जनि जाहु जानि बढि माता ॥ 
जौ पितु मात्ु कहेड बन जाना । तौ कानन सत अ्रवध समाना॥ 
पितु चनदेव मातु बनदेवी | खग सय चरन सरोरुद्द सेवी” ॥ 
(१९६१-१६ से २१ ) 
मानसदंसकार ठीक ही कहते हैं कि “उन दोनों रामायणों में कौशल्या 
देवी अपने मातृत्व का अधिकार स्थापित करके और आत्महत्या का 
भय दिखलाकर रामजी को पित्राश्ा से पराड्मुख करने का प्रयत्ञ करती 
हैं | वाल्मीकि की कौसल्यादेवी तो एक कदम आगे ही बढ़ गई हैं क्योंकि 
वे रामजी को घोर नरक में डालने के लिये भी तैयार हो जाती हैं। 
राम-माता समझ कर उनका आ्रादर कोई भी करेगा ही, परन्तु इन 
दोनों में से किसी पर कौई भी प्रेम नहीं कर सकता । हरएक के मुख से 
यही उद्गार निकलेगा कि इनमें से पहिली ( भ्रध्यात्म रामायणवाली ) 
आत्मघातिनी है, तो दूसरी ( वात्मीकीय रामायणवाली आत्मघातिनी 
होकर पुत्र को निरयदायिनी भी है |” ( पृष्ट १६० ) परन्तु “लोकसग्रह 
के लिये गोस्वामी जी को वह कौशल्या देवी पसन्द हुई जो रामजी पर 
के अपने सब हक़ कैकेयी के चरणों पर शान्ति और स्वेच्छा से अपण 
कर दें, और जो स्वयं भरत जी की माता और रामजी की कैकेयी बन 
जावे।” ( पृष्ठ १६२ ) | & स्वय रामजी की ओर ही ,देखिये | महर्षि 
वाल्मीकिजी के रामचन्द्र कद्दते हैंः-.. 


& मानसहंसकार कौ भाषा में हमने आवश्यकतानुसार कहीं कहीं 
कुछ परिवर्तन कर दिया है | 


दुलसीमत की विशेषता ३६१ 


ल्च्मीश्चन्द्रादपेयाद्य हिमवान्‌ वा हि त्यजेव्‌। 
अतौयाव सागरो चेज्नां न प्रतिज्ञामह पितुः॥ 
अयोध्या० स० ११२ शोक १८ 
क्या गोस्वामी तुलसीदास जी भी सरत के समान भावुक भक्त को अपने 
राम के मुख से ऐसा रूखा जवाब दिला सकते थे ? 

चरित्र चित्रण के उत्कर्ष के लिये यदि घटनाओं में भी कुछ फेर- 
फार करने की आवश्यकता हुई तो गोस्वामी जी ऐसा करने में विलकुल 
हीं द्िचके हैं| चित्रकूट की सभा में यदि जनकजी न पहुँचाये जाते 
तो अध्योध्या की असामान्य घटनाओं के प्रति उनकी ऐसी विरक्ति 
आज्षिप योग्य ही कही जा सकती थी। जनकराज सभा मे परशुरामजी 
का प्रवेश भी ऐसी रोचक घटना है जो गोस्वामी जी के प्रवन्धौशल 
का परम पाटव प्रकट किये बिना नहीं रहती | उन्होंने हर तरह से अपने 
प्रत्येक पात्र को सर्वाज्ञ सुन्दर और सर्जीव बना कर आँखों के सामने 
खड़ा कर दिया है । आचाय शुक्ल जी कहते हैं “जह्नियों की प्रकृति की 
जैसी तद्गप छाया हम 'मानस” के अयोध्याकारड में देखते हैं, वैसी 
छाया के प्रदर्शन का प्रयक्ष तक्॒ हम और किसी हिन्दी कवि में नहीं 
पाते |” ( प्रस्तावना १९८ पृष्ठ ) स्त्रियां ही क्‍यों पुरुषों के सम्बन्ध में 
भी बहुत कुछ ऐसी ही वात कही जा सकती है | यदि मन्थरा का चरित्र 
अपने रंग का निराला है तो रावण का चरित्र भी अपने ढंग का अद्ठि- 
तीय है| यदि केकेयी अपनी विशेषता लिये हुए है तो निषादराज गुह 
भी अपनी अलग ही छुटा दिखा रहे हैं । यदि सीता का अपना निराला 
माथुय है तो भरत और लक्ष्मण भी अपनी अ्रपूवंता उसी उज्वलता के 
साथ प्रदर्शित कर रहे हैं | जिस ओर देखिये उसी ओर गोस्वामी जी 

की चरित्रचित्रण-चातुररा पर चमत्कृत होना पड़ता है | 
गोस्वामी जी ने अपने वण न के लिये जो कथानक चुना है उसकी 
महत्ता के विषय में तो जितना कहा जाय उतना ही कम है। “कवि 


रे६४ ठुलसी-दर्शन 


इृदय्भम करा सकते हैं उस सरलता से शास्त्रीय पद्धति के द्वारा हम उस 
सिद्धान्त को दृदयद्भम नहीं करा सकते | इस श्रमिप्राय से जो कयानक 
कहे जाते हैं उनका मुख्य उद्देश्य होता है अ्रभीष्ट सिद्धान्त को दृदयजम 
बनाना न कि कथानक की ऐतिहासिकता को स्पष्ट करना | इस लिये 
ऐसे कथानकों की सत्यता की माप निराली ही रह्य करती है| जो कथा- 
नक धघिद्धान्त को दृदयज्गञम बनाने में जितना सफल होगा वह उतना ही 
सत्य समझा जावेगा भत्ते ही उसकी ऐतिहासिकता विवादस्पद हो । 
महात्मा गांधी कद्दते हैँ कि “अजामिल के उदाहरण को गप मानने का 
कोई कारण नहीं | सवाल यह नहीं है कि अ्जामिल हुआ था या नहीं, 
पर यह है कि ईश्वर का नाम लेता हुआ वह्द पार हो गया या नहीं | 
पौराणिक ने मनुष्य जाति के अनुभवों का वश न किया है। उनकी 
अवहेलना करना इतिहास की अवद्देलना करना है |?” ( घ्मपय धर० 
७१ ) गोस्वामी तुलसीदास जी भी इस तत्व को मली भांति समभते ये 
इसीलिये रामचरित के कथानक को उन्होंने कहीं भी “इतिहास” नहीं 
कहा है | मानव प्रकृति एक बार जिसको मद्दत्ता प्रदान करती है उसकी 
महिमा उच्रोत्तर बढ़ाने के लिये वह नये नये तक॑ और भाव भी 
सम्मिलित करती जाती है और इन तर्कों और मावों के लिये यदि उस 
पदार्थ के रूप गुण क्रिया या इतिद्वास में कुछ परिवर्तन भी करना पड़े 
तो वह वेघड़क कर देती है | गोंस्घामी जी ने अपने रामचरित के 
कथानक के साथ भी यही किया है | उसे अपने सिद्धान्तों के अनुकूल 
सर्वाड़ सुन्दर बनाकर वे कहते हैंः--- 
जहि यह कथा सुनी नदि द्वोई | जनि आचरज करइ सुनि सोई ॥ 
कथा अलौकिक सुनहि जे ग्यानी । नहिं आचरज करहिं अस जानी॥ 
राम कथा के मित्ति जग नाही । असि अतीति तिन्ह के मन माहों॥ 
नावा भाँति राम अचबतारा | रामायन सत्त कोटि अपारा॥ 
कक्षप भेदु हरि चरित सुद्ाए । भाँति अनेक सुनीसन्द गाए ॥ 
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करिय न संसय अस उर आनी | सुनिय कथा सादर रति मानो ॥ 
राम अनन्त अनन्त गुन, अमित कथा विस्तार । 
सुनि आचरजु न मानिहहिं, जिनके विसल विचार ॥ 
२१-११ से १६ 
इस प्रकार गोस्वामी जी ने बड़े कौशल के साथ जहाँ एक ओर 
इतिहास और कल्पना का सवोज्जसुन्दर सम्मेलन करा दिया है वहाँ 
दूसरी ओर कथानक के ऐसे ही सर्वाज्ञयुन्दर सम्मिलित रूप की ओर 
भावुक भक्तों की श्रद्धा भी अज्लुए्ण रख ली है। भगवान्‌ रामचन्द्र 
अवश्य ही ऐतिहासिक महापुरुष थे परन्तु उनके चरित्रों का जो कर्थांनक 
रामचरितमानस में प्रकट हुआ हे वह समूचा का समूचा इतिहास की 
दृष्टि से सत्य है अथवा नहीं इस प्रश्न पर विचार किये बिना भी दम 
कह सकते हैं कि वह भावना की दृष्टि से एकदम सत्य है क्योंकि वह 
तुल्लसीमत के स्वथा अनुकूल होकर उसको सरलतापूवंक दृदयज्भम कराने 
में अभूतपूर्व सफलता प्राप्त कर चुका है। ऐसे सुन्दर और सच्चे कथानक 
की लपेट मे इस कलापूर ढंग से कहा जाने के कारण ही ठुलसीमत 
आज प्रत्येक हिन्दीभाषा-भाषी भारतीय के हृदय में इस प्रकार घर 
किये हुए है। 
धतुल्लती के मानस से रामचरित की जो शौलशक्तिसोन्दयमर्यो 
स्वच्छु धारा निकली, उसने जीवन को प्रत्येक स्थिति के भीतर पहुँचकर 
भगवान्‌ के स्वरूप का प्रतिबिम्ब कूलका दिया। रामचरित को इसौ 
जीवनव्यापकता ने तुलसी की वाणी को राजा, रंक, धनी; दरिद्र, मूख॑, 
परिडित सब के हृदय और कंठ में सव दिन के लिये वसा दिया। किसो 
श्रेणी का हिन्दू हो, वह अपने प्रत्येक जीवन में राम को साथ पाता 
है--सम्पत्ति में, विपत्ति में, घर में, वन में, रणक्तेत्र में, आनन्दोत्सव में 
जहाँ देखिये, वहाँ राम। गोस्वामी जी ने उत्तरापय के समस्त हिल्दू 
जीवन को राममय कर दिया । गोस्वामी जी के वचनों में हृदय छो 
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स्पर्श करने की जो शक्ति है वह अन्यत्र हुलभ है, उनकी वाणी की 
प्रेरणा से आज हिन्दू जनता अवसर के अनुसार सौंदर्य पर मुग्ध होती 
है, महत्व पर श्रद्धा करती है, शौल की ओरे प्रशनत्त होती है, सम्मार्ग पर 
पैर रखती है, विपत्ति में चैय॑ घारण करती है, कठिन कमे में उत्साहित 
होती है, दया से आद्ं होती है, बुराई पर ग्लानि करती है, शिष्ठता का 
अवलम्बन करती है और मानवजीचन के महत्व का अनुभव करती 
है।” (आचाय शुक्ल--प्रस्तावना प्रष्ठ ४) “यदि कोई पूछे कि 
जनता के हुदय पर सबसे श्रधिक विस्तृत अधिकार रखनेवाला हिन्दी का 
सबसे वड़ा कवि कौन है तो उसका एकमात्र यही उत्तर ठीक हो सकता 
है कि भारतहृदय भारतीकठ भक्तचूड़ामणि गोस्वामी तुलसीदास ।” 
( आचाय शुक्ल--तु० अ्० तृतीय भाग--अरस्तावना प्रष्ठ; २४१ )। 
जिस अद्वितीय कलाकार के सम्बन्ध भे हरिश्रोधनी ने यथार्थ ही 
कहा हैं कि “कविता करके तुलसी न लसे कविता लसी पा तुलसी की 
कला” ( तु० अं० तृतीय भाग द्वितीय लेख पृष्ठ 3 ) वह अपने तत्व- 
सिद्धान्त की मद्दत्ता का अ्रतुभव करता हुआ अपने कलाकौशल को-- 
अपने कवित्व को--गौणत्व ही प्रदान कर रहा है । तुलसी का कवित्व 
तुलसीमत के चरणों पर आप दही आप नतमस्तक हुआ जा रहा है। 
जिस मत की ऐसी महिमा है उसकी असाधारण॒ता के विषय में जो 
कुछ कहा जाय थोड़ा ही है| लोककत्याणकारिणी दरिचर्चा द्वी को 
गोस्वामी जी ने काव्य का प्रकृत उद्देश्य माना है और आजीवन इसी 
साधना में रत रहकर उन्होंने श्रपने को यथार्थ ही सरस्वती का वर पुत्र 
सिद्ध कर दिया हैं।जों एक किम्बदन्ती के अनुसार, यौवन की नयी 
उमंग में भावोद्रेक की प्रबलता के कारण, साँप को ग्स्सी और मुर्दे को 
नाव समझ बेठे थे वे यदि आगे चलकर जगत के सपंभ्रम के भीतर 
की वास्तविक रस्सी देख लें ओर इस शरीररूपी मुर्दे को मवसागर की 
सच्ची बाव बना डालें तो क्या आश्चर्य ! जिनका भावोद्रेक यौवन में 
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भी इतना प्रबल था कि वह जगत्‌ को एकठम रामासय बना रहा था 
वे यदि ज्ञानोदय के बाद अपने उसी भावोद्रेक के कारण जगत्‌ को 
राममय देखने लगें तो क्या आश्चर्य ! गोत्वामी जी ने जैसी असाधारण 
भावराशि पाई थी वैसी ही विलक्षण कुशाग्र बुद्धि भी पाई थी । वे न 
केवल परम सन्त ये वरन्‌ परम विद्वान भी थे | उनमें श्रद्धा ओर तक 
का अपूर्व संयोग था | हृदय और मस्तिष्क के इसी अनुपम समन्वय के 
कारण उनकी साधना उत्तरोत्तर उन्नति करती गई और उन्नति करते 
करते जब प्रौढ़ावस्था में वह इस रूप में आई कि जगत्‌कल्याण में संलग्न 
“स्व” के “अन्तःसुख” के लिये उमड़े बिना उससे न रहा गया तब 
मानस का मानसरोवर रामचरितमानस के रूप सें बाहर वह आया | 
वह देश धन्य है जहाँ तुलसौदास के समान सन्तग्रवर कविसम्राद ने 
जन्म लिया और वह साहित्य धन्य है जिसके अचंल में तुलसौमत के 
अनुपम मूल्य से मूल्यवान्‌ रामचरितमानस के समान अ्रविनश्वर अंयरक्ष 
देदीप्यमान्‌ है | 


